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अस्तावना 


प्रसिद्धि की जिनको कभी परवाह नहीं थी उनको पृज्य गाघीजी के 
सत्याग्रह ने असाधारण प्रसिद्धि दे दी। यह प्रसिद्धि मिल गई त्तो उससे भी 
जरूकमलवत्‌ निलिप्त रहने की शवित जित्तनी श्री वितोबा की हैँ उत्तनी 
और किसीकी नहीं हैं। जिन विशेषताओं के लिए पृज्य गाधीजी ने उन्हें 
अथम सत्याग्रही की हँसियत से पसद किया उन विशेषताओं को सब छोग 
समझ नही सके हूँ, ऐसी मुझे आशका है । कई बडे-बडे सरकारी अफसरो ने 
मुझसे कहा कि जवाहरछाठूजी, भूछाभाई तो बडे नेता हैं, उनको कंडी 
सजा देनी पडती है, क्योकि उनका प्रभाव हजारो छोगो पर है । विनोबा 
तो 870थ #9 यानी जल्प जीव है, उनको गाधीजी ने बढाया है, उनके 
असर का सरकार को डर नही हूँ। डर हो या न हो, मि० एमरी ने भी मब 
अी विनोबा का नाम अपने निवेदन में दिया और उनका एक सच्चे दयाधर्भी 
के नाम से उल्लेख किया है । 
विनोबा का प्रभाव आज नही, वर्षों के बाद छोग जातेगे । उनकी थोड़ी 
विशेषताओं का निर्देश करना में आवश्यक समझता हू + वह नैप्ठिक ब्रह्म- 
चारी हूँ, शायद वैसे नैप्टिक ब्रह्मचारी और भी होगे। वह प्रखर विद्वान 
है, दैसे प्रखर विद्वानु ओर भी है । उन्होंने सादगी को वरण किया है, 
उनसे भी अधिक सादगी से रहनेवाले याधीजी के अनुसाय्रियों में केई हैं । 
बह रचतात्मक कार्य के महात पुरस्कर्ता और दिल-रात उसीमे छगे रहनेवाले 
व्यक्ति है, ऐसे भी कुछ गरधी-मार्गानुगामी हैं | उनकी-जैसी तेजस्वी बुद्धि- 
शावितवाले भी कई है! परतु उनमे कुछ और भी चीजे हैं जो और विसीमे 
नहीं है । एक निरचय किया, एक तत्त्व ग्रहण किया तो उसतवा उसी क्षण से 
अमल करना--उनका प्रथम पक्ति का गुण है । उनका दूसरा गुण निरंतर 
विकासशोलता का हैं | शायद ही हममे से कोई ऐसा हो जो कह सके कि में 
अतिक्षण विकास कर रहा हू्‌। बापू को छोडकर यदि ओर किसीम यह गुण 
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मैने देता हैं तो बिनोवा में ॥ इसठिए छियाठीस सा गी उम्र में उन्होंने 
अरवी-जैसी गठित भाषा या अम्यारा तिया, युरानशरीफ वा अनुष्ठान गिया 
और उसके हाफिज बन गए हूँ । बापू के वई बडे अनुयायी ऐसे है, जिनना 
प्रभाव जनता पर बहुत पडता हैं, पर बापू मे दायद ही मिली अनुयायी ने 
सात्य-अहिसा के पुजारी और वार्यरत राज्ये रोवक उतने पैदा किये हो 
जितने कि मिनोवा ने पैदा विये हैँ । “थोगः पर्मसु फौद्यम्‌” के अर्थ में 
विनोबा राच्चे योगी हैं । उनवे विचार, वाणी और आचार में जैसा एक 
राय है वैसा एवराग बहुत बम खोगो में होगा, इसलिए उनका जीवन एक 
मधुर समीतमय है | "सचार करो सकल पमें शांत तोमर छंद” यवियर 
टैगोर फी यह प्रार्थना शायद विनोवा पूर्वजन्म से यरते आये हूँ। ऐसे अनु 
यागी से गाधीजी और उनके सत्याग्रह वी भी घोगा है। 
उनके कुछ छेसो का यह सग्रह बडा उपयोगी होगा | उनवी मित- 
भाषिता, उतके विचार और वाणी वा सयम और उनवी तत्त्वनिष्ठा वा 
इस सग्रह में पद-पद पर परिचय मिलेगा। 
सेवाप्राम “-महादेप देसाई 
२५-११५४० 


* प्रथम सत्याग्रहों विनोबा 


श्री विनोवा भावे कौन है ? मेने उन्हें ही इस सत्पाग्रह के छिए घयों 
चुना ? ओर किसीको क्यों नही ? मेरे हिंदुस्तान छौटने पर सन्‌ १९१६ में 
उन्होंने कालिज छोडा था । वह संस्कृत के पंडित हैं। उन्होंने आश्रम में 
शुरू से ही प्रवेश किया था। आश्रम के सबसे पहले सदस्यों में से वह एक है । 
अपने सस्क्ृत के अध्ययन को आगे बढाने के लिए बह एक वर्ष को छूट्टी छेकर 
चले गए। एुक वर्ष के बाद ठीक उसी घड़ी, जबकि उन्होंने एक वर्ष पहले 
आश्रम छोडा था, चुपचाप आश्रम में फिर आ पहुचे । मैं तो भूल भी गया 
था कि उन्हे उस दिन आश्रम में वापस पहुचना था । वह आश्रम में सब 
प्रकार की सेवा-अवृत्तियो---रसोई से रूगाकर पाखाना-सफाई तक--में हिस्सा 
हे चुके हैं ! उनकी स्मरणदाक्ति आश्चर्य-जतक है ! वह स्वभाव से ही 
कष्ययनशील हैं । पर अपने समय का ज्यादा हिस्सा वह कातने में ही रूगाते 
है, भौर उसमें ऐसे सिएणात हो गये है कि बहुत ही कम छोग उनकी तुलना में 
रुसे जा सकते है। उनका विश्वास है कि व्यापक कताई को सारे कार्य- 
कम का केंद्र बनान से ही गादी की गरीबी दूर हो सकती है। स्वभाव से ही 
शिक्षक होने के कारण उन्होंने श्रोमती आशादेवी को दस्तकारी के द्वारा 
बुनियादी तालीम वी योजना का विद्रास करने में बहुत योग दिया है । 
श्री विनोवा ने बताई को बुनियादी दस्तवग री मानकर एक पुस्तक भी लिखी 
है। वह बिल्कुल मौलिक चीज है। उन्होने हँसी उड़ानेवाछों को भी यह सिद्ध 
करके दिखा दिया है कि भताई एक ऐसी अच्छी दस्तवारी है, कि जिसका 
उपयोग घुनियादी तालीम में वसूबी विया जा सकता है। तकलते कातने में 
तो उन्होने त्राति ही छा दी है जौर उसके अंदर छिपी हुई तमाम दावितियों को 
सोज निताझा है। हिंदुस्तान में हायकताई में इतनी संपुर्णता विसीने 
प्राप्त नही वी, मितती कि उन्होंने की है। 


+६५४ 


उनके हृदय में छुआाप्टा गी गष ता सही है। सात्रदाय्रिय एस में 
उनवा उतना ही विश्यास टै, जितना कि मेरा | इस्लाम घर्म थी यूबियों वो 
समझने वे लिए उन्टोने एव वर्ष तन छुरगशरीफ पा सूठ अरबी में अध्ययन 
विया। इसे छिए उन्टोने भरबी भी गीगी। अपने पडेसी सुसल्मान भाइयों 
से अपना सजीय रापय॑ बनाये रसने थे छिए उन्दोने इसे आयद्या' समझा | 
उन पास उनते शिप्पो और पायंवर्त्ताओ या एप ऐसा दठ है णो 
उनये इस्चारे पर हर छरह गा बलिदान यरने यो प्यार है। एग युवप से 
अपना णीवन वो डियो की रोवा में छगा दिया है । उसे इस कास ने छिए तैयार 
मरने या श्रेय श्री विनोवा पो ही है। औषधियों वा कुछ भी ज्ञान न हाने पर 
भी अपने याये में अटल श्रद्धा होते ये वारण उसने युप्ठ-रोग पी चिवित्ता 
को पूरी तरह समझ लिया है। उसने उनपरी सेवा ये छिए कई चितरित्याघर 
खुलवा दिये । उरावे' परिश्रम से सेक्डा योढी अच्छे होगये हैं। हाल ही में 
उसने युप्ठ रोगियों वे इलाज वे सबध में एक पुर्ितिवा मराठी में छिसी है । 
विनोवा बई वर्षों तव वर्घा ये महिला-आश्रम वे सचाल्य भी रहे हैं ॥ 
दरिद्रनारायण वी सेवा था प्रेम उन्हे वर्धा बे एक गाव में सीच ले गया । अब 
दो वह वर्षा से पाच मीछ दूर पौनार नामक गाव में जा बसे हैं और वद्दा से 
उन्होनें अपने तैयार विये हुए शिष्या वे द्वारा गावयालों के! साथ सपर्क 
स्थापित कर लिया है। वह मानते है वि हिंदुस्तान वे लिए 'राजनैतिय- 
स्वततन्नता' आवद्यब है। वह इतिहास के निष्पक्ष विद्वान्‌ है। उनवा विश्वास 
है कि गाववालो को रचनात्मव वार्यत्रम के बगैर सुच्ची आजादी नहीं 
मिऊ सकती । और रचनात्मक कार्यत्रम का केंद्र है खादी । उनका 
विश्वास है कि चरखा अहिसा का बहुत ही उपयुक्त बाह्य चिह्न है, उनके 
जीवन का तो वह एक अगर ही बन गया है । उन्होंने पिछछी सत्याग्रह की 
छडाइयो में सक्रिय भाग छिया था | वह राजनीति वे मच पर बभी लोगो 
के सामने आये ही नही । कई साथियो की तरह उनका यह विश्वास है कि 
सबिनय आज्ञासय के अनुसघान में शात रचनात्मक काम कही ज्यादा 
प्रभावकारी होता है, इसकी अपेक्षा कि जहा आगे ही राजनैतिया भाषणों का 
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अखड प्रवाह चल रहा है वह जाकर और भाषण दिये जाय । उनका पूर्ण 
विश्वास है कि चरखे में हदिक श्रद्धा रखे विनाऔर रचनात्मक कार्य में 
सक्रिय भाग लिये बगैर अहिसक प्रतिकार सभव नही । 

श्री विनोवा युद्धमात्र के विरोधी हैं, परतु वह अपनी अतरात्मा की तरह्‌ 
उन दूसरा को अतरात्मा का भी उतना ही आदर करते है जो युद्धमान के 
विरोधी तो नहीं हैं, परतु जिनकी अतरात्मा इन वर्तमान युद्धों में शरीक 
होने की अनुमति नही देती । अगरचे श्री विनोवा दोना दलो के प्रतिनिधि के 
वौर पर है, यह हो सकता है कि सिर्फ हाल के इस युद्ध में विरोध करनेवाले 
दल का सास एक और प्रतिनिधि चुनने की मुझ आवश्यकता रंगे 
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पहला साग 


आप पे 
बूढ़ा तके 
ज्यादा उम्रवाले को अपने यहा वूढा वहते है । इस देश में आजकल ऐसे 
बूढ़े बहुत कम मिलते हैं। हम छोगा की जिंदगी का औसत २४ बरस का 
पडता है। कहते हैं, विछायत वर्गरह देशो में इससे दुना है। इससे वहा बूढे 
बहुत मिलते है । 
अपने यहा ऐसे बूढे चाहे कम हो, मर एक ओर तरह के बूढे तो बहुत 
है । वह किस तरह के है ? किसी विद्वान ने कहा है कि नई चीज सीखने वी 
आशा जिसने छोड दी, वह बूढा है। ऐसे वूढे अपने यहा, जहा देखिये, मिल 
जायगे | बचपन में जो पल्ले पड गया, पड ग्या। इसके थाद यदि जरा बडे 
होकर किसी घघे मे लग गये और तव कहा गया कि एकाथ चीज सीख लो 
तो बेंसा कुछ होने वा नहीं । इस जडता ने पढ-अनपड दोनो में मुदतो की 
गुलामी के कारण घर-सा कर दिया है | पड़े हुआ में यह कुछ अधिक ही 
है, कभ नही । 
एक बार एक राष्ट्रीय पाठशाला के शिक्षवों को मैने सहज सुआया, “आप 
शोडी-सी हिंदी सीख ले। हिंदी को हमने राष्ट्रभापा माना है। यप्ट्रीय पाठ- 
शाल्ष में तो हिंदी को शिक्षा को स्थाव होना चाहिए। और हिंदी फिर कोई 
कठिन भाषा नही है, सहज है और इसी कारण वह राष्ट्रभापा वन सकी है। 
गर्मी की किसी छुट्टी में हिंदी भाषा सहज ही, मजे से, मीखी जा सकेगी । आप 
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सीख लें तो फिर हम भी बच्चों को थोडी हिंदी सिसा सकेंगे ।” इसपर 
उनकी ओर से सीधा जवाब मिला, “आप जो बहते हूँ, वह ठीक हैं। हिंदी 
कोई बैसी कठिन भाषा नही है। पर अब हमसे कोई नई चीज सीसते बनेगा, 
ऐसा नही ऊगता । मुझे जो कुछ आता है, उससे आप जी चाहे जितना काम 
ले लीजिए । चाहे तो चार के बदले पाच घटे पढा देंगे, पर नया सीखने के 
लिए न कहिए। सीखते-सीखते ऊब गया ! ” बेचारा जिंदगी से भी ऊबा 
हुआ दिखा | इसका नाम है धूढा'। 
यह तो हुई सादी हिंदी सीफने की बात। अगर कोई जरा बढकर महे कि 
हिंदू-मुस्लिम एकता दृढ वरनी हो तो दोनों को ही पास आकर एक-दूसरे 
को अच्छी तरह जान लेना चाहिए। इससे बहुत-सी गलत-फहमी अपने-आप 
दूर हो जायगी । इसके छिए देवनागरी लिपि के साथ-ही-साथ राष्ट्रीय 
पाठशालाओं में उर्दू लिपि सिखाई जाय। “और चूकि यह करना है, इसलिए 
शिक्षक पहले वह लिपि सीस ले ”, फिर तो वह पाग्लो में ही शुमार किया 
जायगा । “अजी साहब, मुसहूमानों की सारी बाते उल्टी होती है । हम 
चोदी रखते है, वह कटवाते है । हम दाढी साफ करवाते है, वहू दाढ़ी रखते 
हैं। कहते हूँ, यही बात उनकी लिपि की है । हम वायी ओर से दाहिनी तरफ 
लिखते है तो वह दाहिनी तरफ से बाईं ओर ! ऐसी लिपि हमसे कसे सीखी 
जा सकेगी ! ” यह उत्तका जवाब है। यह वल्पना से नही लिखता, ऊपर का 
जवाब एक सज्जन से सचमुच मिला है। मुसलमानों के बारे मे उनका कथन 
मजाक में वैसा हो गया, अन्यथा वह उनके मन के भाव नही थे। मन की बात 
इतनी ही थी कि “नया नहीं सीखना ।” 
और अगर सूत कातने को कह दिया ? फिर तो पूछिए ही नही । “पहले 
तो वक्‍त ही बहुत कम मिलता है, और वक्‍त अग्रर ज्यो-त्यो करके निकाला 
भी त्तो आज तक ऐसा काम कभी किया नही तो अब कैसे होगा ?” यहा से 
शुरूआत होगी । “जो आज तक नही हुआ, वह आगे भी नही होने का ।” यह्‌ 
बूढा तर्क है। मालूम नही, कि इन बूढो को यह क्यो नही समझ पडता कि जो 
आज तक नही हुई, ऐसी बहुत-सी बातें आगे होने वाली है । आज तक मेरे 
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जूडके का ब्याह नही हुआ, वह अभी होने को है, यह मेरी समझ में आता 
है ॥ लेकिन अवतक मेरे हाथ से सूत नही कता, वह आगे कतने को है, यह 
मेरी समझ में कया नही आता ? इसका जवाब साफ है। आज तक मैनें स्वराज्य 
नही पाया है, वहू जागे पाना है, यह हमारे घ्यान में न होने की वजह से । और 
इसीके साथ आज तक में मरा नही हु तो सी आये मरना है, वल्कि आज तक से 
मरा नही, इसीलिए आगे मरना है, इस वात का भी भान नही रहा इसलिए। 

फिरे मत, आज तक मै मरा नही, इससे आये नही मरना है, ऐसे बूढ़े 
तर्क का आसरा मत छो, नही तो फजीहव होगी 


“ही 
त्याग और दान 


एप आदमी ने भछेपन से पैसा कमाया है। उससे बह अपनी गृहस्थी 
सुस-चन से चरग्नता है। वाल-वच्चा वा उसे मीह है, देह की ममता है । 
स्वभावत ही पैसे पर उसका जीर है। दिवाली सजदीक आते ही वह अपना 
तलपट सावधानी से वनाता है । यह देसकर वि सब मिलाकर खर्च जमा 
बे अदर है और उसमें पूजी दुछ बढी ही हे, उसे सुशी होती है। बड़े ठाठ से 
और उत्तने ही भवितभाव से वह छड्मी जी वी पूजा बरता है। उसे द्रव्य वा 
लोम है, फिर भी नाम का वहिए या परोपवार का बहिए, उसे सासा सयालू 
है। उसे ऐसा विश्वास है कि दान-धर्म के लिए--इसो मे देश को भी छे लीजिए 
“+-पर्च किया हुआ घन ब्याज समेत वापस मिल जाता है। इसलिए इस 
झाम में वह सुलछे हाथो सर्च वरता है। अपने आस-पास बे गरीबा वो इसका 
इस तरह बडा सहारा रूगया है जिस त्तरह छोटे बच्चा यो अपनी मा का । 
डूसरे एवं आदमी ने इसी तरह सचाई से पैसा वमाया था। छेविन इसमें 
बसे सतोप मे होगा था। उसने शक बार बाग ये लिए कुआ सुदवाया । मुजा 
यहव गहय यार 7 उसमे ये गोडी मिट्टी, डुछ छर्दी और बहुद्र पत्थर निकले २ 
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कुआ जितना गहरा गया, इन चीयों वा ढेर भी उतना ही ऊचा छग गया। 
मन-ही-भन वह सोचने छगा,' मेरी तिजोरी में पैसे का ऐसा ही ट्रीला एगा हुआ 
है, उसी अनुपात से किसी और जगह कोई गड्ढा तो नही पड गया होगा !” 
विचार वा धवका बिजली जैसा होता है, इतने विचार से ही वह हडवडावर 
सचेत हो गया । वह कुआ तो उसवा गुझ बन गया, बुए से उसे जो कसौटी 
#मछी, उसपर उसने अपनी सचाई को घिसकर देखा । वह सरी नही उतरती, 
ऐसा ही उसे दिखाई दिया । इस विचार नें उसपर अपना श्रभुत्व जमा 
लिया कि व्यापारिक सचाई की रक्षा मैने मले ही को हो, फिर भी इस बालू की 
बुनियाद पर मेरा मवान क्बतक टिक सकेगा ? अत में पत्थर, मिट्टी और 
मानिक-मौतियो में उसे कोई फर्क नही दिखाई दिया॥ यह सोचकर कि फिजूल 
का कूडा-कचरा भरकर रखने से कया लाभ, वह एक दिन सबेरे उठा और 
अपनी सारी सपत्ति गधे पर छादकर गया के विनारे छे गया ) “मा, मेरा पाप 
धो डाल ! ” इतना कहवर उसने वह कमाई गगामाता वे झाचल में उद्े 
दी और बेचारा स्तान वरके मुक्त हुआ। उससे कोई-कोई पूछते हैं, “दान ही 
घया न कर दिया ?” बह जवाब देता है “दान बरते समय 'पात्र' तो देखना 
गडता है। अपान्न को दान देने से धर्म के बदछे अधर्म होने का डर जो रहता 
है'। भुझे अतायास गगा का (ात्र” मिल गया, उसमें मैत्रे दान कर दिया । 
इससे भी सक्षैप में वह इतना ही कहता है “ कूडे-कचरे का भी कही दान किया 
जाता है ?” उसका अतिम उत्तर है मौन! । इस तरह उसवे सपत्ति-त्याग से 
उसवे सब सभो ने उसका परित्याग कर दिया । 
पहली मिसाछ दान की है दूसरौ त्याग की । आज वे जमाने में पहठी 
मिसाल जिस तरह दिल पर जमती है उस तरह दूसरी नहीं | लेकिन यह 
हमारी कमजोरी है। इसीलिए शास्त्रवारों ने भी दान की महिमा कलियुग 
के लिए कही है । “कलियुग! माने क्या ? कलियुग माने दिल थी कमजोरी । 
दुबह हुदय द्रव्य के लोभ को पूरी तरह नहीं छोड सकता | इसलिए उसके मन 
को उडान अधिक से-अधिक दान तक ही हो सवती है। त्याग तव तो उसवी 
पहुच नही हो सकती । छोभी मन को तो त्याय वा नाम सुतते ही जाने कैसा 
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रूगता हैँ । इसालए उसके सामने झास्तकारो ने दान के ही गुण गाये है । 
*त्माग तो बिल्कुल जड पर ही जाधात करनेवाल्ला है। दान ऊपर-ही- 
ऊपर से कीपलें सोटनै-जैसा है। त्याग पीने की दवा है, दान सिर पर लगाने की 
सोठ है। त्याग में अन्याय फे प्रति चिढ है, दान में चाम का लिहाज है। त्याग से 
पाप था मूलथन चुकता है, और दान से पाप का ब्याज । त्याग का स्थभाव 
दयारह है, दान का ममतामय | धर्म दोनो ही पूर्ण हैं। त्याग का निवास धर्म के 
शिखर पर है, दान वा उसको त़लहटी में । 
चुराने जमाने में आदमी और घोडा अलग-अलग रहते थे, कोई व्सीके 
अधीन न था। एक बार आदमी को जल्दों का एक काम आ पडा । उसने धोडी 
देर के लिए घोड़े से उसकी पीठ किराये पर मागी। धोडे ने भी पडोसी के धर्म 
कगे सोचव र आदमी गा कहना स्वीकार वर लिया ( आदमी मे कहा, “लेविन 
तेरी पीठ पर मैं यो नही बैठ सकता । तू छगाम लगाने देगा, तभी मैं बैठ सकूगा । 
झूगाम लगावर मनुष्य उस पर सवार हो गया और्‌ घोड़े ने भी थोडें समय मे 
गपम बजा दिया | अब वरार वे सुताविद घोड़े की पीद साली करनी चाहिए 
थी, पर आदमी से छोम न छूटता था | बहु बहता, है, “देस भाई, तेरी यह 
दो मुस्से ,छोडी नही जाती, इसलिए इतनी बात हू माफ बर ! हा, तूने 
मेरी सिदमत वी है (और आगे भी करेगा ) इसे में बसी ने भूलगा । इसबे 
बदसऊे में में तेरी सिदमत यरूगा, पेरेलिए पुडयाल बनाऊगा, सुझें दाना+ 
पास दूगा, पानी पिछाऊंगा, सरहरा बरुगा, जो महेया, वह ररूगा; पर 
छोडने मी बात मुझसे न बटना।” घोडा बेचारा रर ही कया रास्ता था ?ै 
झोर से दिनहिलावर उसने अपनी फ रियाद भगवान्‌ ये दरबार में पेश की । 
पोड़ा प्याग भाहता था, आदमी दान यो बातें यर रदा था | भले आदमी, 
बम-रेनम अपना यद कदर तो प्रा होने * 
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कृष्ण-भक्ति का रोग 


“दुनिया पैदा करें/ ब्रह्माजी की यह इच्छा हुई। इसके अनुसार कारबार 
शुरू होनेवाला ही था कि कौन जाने कैसे उनके मन में आया कि 'अपने काम- 
में भला-बुरा बतानेवाला कोई रहे, तो बडा मजा रहेगा।/ इसलिए आरम 
में उन्होने एवं सेज तर्रार टीकाकार गढा, और उसे यह अख्तियार दिया कि 
आगे से में जो कुछ गढ, गा, उसकी जाच का काम तुम्हारे जिम्मे रहा। इतनी 
त॑यारी के बाद ब्रह्माजी ने अपना वारखाना चालू किया। ब्रह्माजी एक-एक 
चीज बनाते जाते और टीकाकार उसवी 'चूक दिखाकर अपनी उपयोगिता 
सिद्ध करता जाता। टीकावार की जाच वे सामने कोई चीज बे-ऐव ठहर ही 
न पाती । “हाथी ऊपर नही देख पाता, ऊट ऊपर ही देखता है । गदहे में चपलता 
नही है, वदर अत्यत चपल है।” यो टीकाकार ने अपनी टीका के तीर छोडने 

शुरू क्ये। ब्रह्माजी वी अकल गुम हो गई ) फिर भी उन्होने एक आखिरी 
भोशिश कर देखने की ठानी और अपनी सारी कारीगरी खर्च बरके “मनुष्य! 
गढ़ा । टीकाकार उसे बाहीकी से निरखने छगा ) अत में एक चूक निक्छ हो 
आई। “इसकी छातीमे एक खिडवी होनी चाहिए थी, जिससे इसके विचार सब 
समझ पाते ।" द्रह्माजी बोले--तुझे रचा, यही मेरी एक चूक हुई, अब मैं 
तुझे शकरजी वे हवाले करता हू ।” 

यह एवं पुरानी कहानी वही पढी थी । इसके बारे में शवा करने वी 
सिर्फ एक ही जगह है। वह यह वि वहानी वे वर्णन के अनुसार टीवाबार 
दावरजी वे हवाले हुआ नही दीखता । शायद बश्रह्माजी को उसपर दया 
ना गई हो, या शकरजी ने उप्तपर अपगी झवित न आजमाई हो । जो हो, 
इतना राच है कि आज उनवी जाति बहुत फैली हुई पाई जाती है। गुलामी 
के जमाने में कतुंत्व बाको न रह जाने पर ववपृत्व को मौका मिलता है। 
बाम वी बात सत्म हुई विः बात का ही वाम रहता है। और बोलना ही है 


वृष्ण-सक्ति का रोग श्५्‌ 


सो नित्य नए विषय कहा से खोजें जाय ? इसलिए एक सनात्तन विषय चुन 
लिया गया---/निदा-स्तुति जन की, वार्ता वबू-घन को ।” पर निदा-स्तुति 
में भी तो कुछ बाट-बसरा होना चाहिए। निदा अर्थात्‌ पर-निदा और स्तुति 
अर्थात्‌ आत्म-स्तुति। ब्रह्माजी ने दीकाकार को भला-बुरा देखने वो दैनात 
किया था । उसने अपना अच्छा देखा, ब्रह्माजी का बूरा देखा । मनुष्य के 
मन की रचना ही कुछ ऐसी विचित्र है कि दूसरे के दोष उसको जैसे उमरे 
हुए साफ दिसाई देते है, वैसे गुण नहीं दिखाई देते । सस्क्ृत में “विश्व- 
भगुणादर्श-वू' नाम का एक वाब्य है। वेंक्टाचारी नाम के एक दाक्षिणात्य 
पड़ित ने लिखा है। उसमें यह वल्पना है कि हुशानू और विभावसु नाम के 
-» दो गर्व विमान में बैठकर फिर रहे हैं, और जो कुछ उनकी नजरो के 
सामने आता है, उसकी चर्चा विया करते है। इशानु दोप-द्वप्टा है, विभावसु 
* शुण-प्राहक है। दोनो अपनी-अपनी दृष्टि से वर्णन करते है। गुणादर्श अर्थात्‌ 
"गुणों का दर्पण' इस काव्य का नाम रखकर कवि ने अपना निर्णायक मत 
विभावसूु के पक्ष में दिया है। फिर भी कुछ मिलाकर वर्णन का ढग कुछ ऐसा 
है कि अत से पाठक के मन पर इश्चातु के मत वी छाप पद॒ती है। गुण लेने 
इरादे से लिखी हुई चीज वी तो यह दशा है । फिर दोप देखने की वृत्ति 
होती तो बया हाल होता ? 
चद्र वी भाति प्रत्येक वस्तु वे शुक्ल पक्ष मौर छृष्ण पक्ष होते है । इस- 
लिए दोष ट्ढनेवाले मन के यथेच्छ विचरने में कोई बाधा पडनेवाली नहीं 
है। “मूर्य दिन में दिवाली करता है, फिर भी रात को अधेरा ही देता है 
इतना ही बह देने से उम सारी दिवालो गी होली हों जायगी । उसमें भी 
अवभुण ही छैने वा तियम बना लिया जाय, तो दो दिनों में एक रात न दिख- 
बर एव दिन वे अगलू-वयजऊ दो रातें दिखाई देंगो ॥ फिर अग्नि वो ज्योति 
नो ओर ध्यात ल जाकर घुण से अरिए वा अनुसाद ब रवेबाले न्याय-द्यास्त्र 
का निर्माण होगा ॥ भगवान्‌ ने ये सव मजे वी बाते गोता में बतकाई है । 
कग्नि वा पु, सूर्य वी शव अथवा चद्ध वा इृष्ण पदा देसनेदाठे करप्प- 
भयतों' वा उन्होंने एक स्ववे्च बर्ये रकसा है। दिल में आसे बद वी तो अपेरा 


श््ड विनोबा के विचार 
४० कै 2 
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“दुनिया पैदा करें' ब्रह्माजी की यह इच्छा हुई। इसके अनुसार कारवार 
घुरू होनेवाला ही था कि कौन जाने कैसे उनके मन में आया कि 'अपने काम- 
में भला-बुरा बतानेवाला कोई रहे, तो वडा मजा रहेगा ।! इसलिए आरम 
में उन्होने एक तेज तर्रार टीकाकार गढा, भौर उसे यह अख्तियार दिया कि 
आगे से में जो कुछ गढ, गा, उसकी जाच का काम तुम्हारे जिम्मे रहा। इतनी 
तैयारी के वाद श्रह्माजी ने अपना वारखाना चालू किया। ब्रह्माजी एक-एव 
चीज बनाते जाते और टीकाकार उसबी/चूक दिखाकर अपनी उपयोगिता 
सिद्ध करता जाता। टीकाकार वी जाच वे सामने कोई चीज बे-ऐव ठहर ही 
न पाती । “हाथी ऊपर नही देख पाता, ऊट ऊपर ही देखता है। गदहे मे चपछता 
नहीं है, बदर अत्यत चपल है।” थो टीकाकार ने अपनी टीका वे तीर छोडने 
शुरू क्ये। ब्रद्माजी वी अकक्‍्ल गुम हो गई | फिर भी उन्होने एवं आखिरी 
बाशिश कर देखने वी ठानी और अपनी सारी वारीगरी सर्च करके मनुष्य 
यढा । टौकाबार उसे बारीकी से निरखने छगा। अत में एफ चूक निकल ही 
भाई। “इसकी छातीमे एक खिडवी होती चाहिए भी, जिससे इसके विचार सय 
समझ पाते ।” द्रह्माजी बोले---तुझे रचा, यही मेरी एवं चूक हुई, अब मैं 
सु्से शकरजी थे हवाले करता हू ।” 

यह एवं पुरानी कहानी वही पढ़ी थी । इसवे थारे मे शका बरने पी 

सिर्ष एक हो जगह है। बह यह कि बहानी वे वर्णन वे अनुसार टीवाकार 
दावरजी वे हवाले हुआ नही दीलता | शायद ब्रद्माजी को उसपर दया 
भा गई हो, या शवरजी ने उसपर अपनी झवित न आजमाई हो । जो हो, 
इतना सच है कि आज उनवी जाति बहुत फैली हुई पाई जाती है। >छामी 
मे जमाने में वर्वृत्य बारी न रह जाने पर ववतृत्व को मौका मिलता है। 
नाम वी बात सत्म हुई कि बात वा ही बाग रहता है। और बोटना ही है 


शष्ण-भरित का रोग श्ष 


तो लित्य नए विषय कहा से खोजें जाय ? इसलिए एवं सनातत विपय चुने 
लिया मया--'निदा-सतुतति जन की, दार्तों वधू-बन की । / दर निंदा-स्तुति 
में भी तो कुछ बाट-चलरा होना चाहिए। निंदा अर्थात्‌ पड स्तुति 
अर्थात्‌ थात्म-स्वुति ! ब्रह्माजी ने टीवाकार को भल्य-चुरा देखने को दैनात 
किया या ६ उसने अपना अच्छा देखा, भह्माजी वा बुद देखा । ४००8 कै 
मन की रचना ही कुछ ऐसी विचिन है कि दूसरे के दोप उसको जैसे उभरे 
हुए साफ दिलाई देते है, वैसे गुण नहीं दिखाई देते । सस्क्ृत में "विश्व- 
"्यणादर्श-चपू' नाम का एक काव्य हैं। वेंबठाचारी नाम के एक दाक्षिणात्य 
हित ने छिखा है। उसमे यह कल्पना है कि कृशानु ओर विभावसु नाम के 
. दो गधर्य विमान मैं बैठकर फिर रहे है, भौर जो कुछ उनकी नजरों के 
सामने आता है, उसकी चर्चा विया करते हैं। इझानु दोष द्रप्टा है, विभाषसु 
* गुणम्थाहन है। दोनों अपनी-जपनी दृष्टि से वर्णन करते है। गुणादर्श अर्थात्‌ 
'गुणौ वा दर्पण! इस वाब्य का नाम रखकर कवि ने अपना निर्णायक मत 
विभावमु पे पक्ष में दिया है फ्रि भी कुल मिलकर वर्णन का ढग कुछ ऐसा 
है दि अत से पाठय के मन पर इंशानु बे मत वी छाए पडती है। गण लेने 
के इरादे से लिंसी हई चीज वी वो यह दशा है । फ़िर दोप देखने की वृत्ति 
होती तो क्या हाछ होता रे * हि + 
बद्र की भाति प्रत्येक वस्तु वे शुक्द् पक्ष नोर दृष्ण पक्ष होते है । इस- 
लिए दोष दृट्मेवाले गन के ययेच्छ विचरने से कोई बाबा पडनेवाल्ी नहीं 
है। 'मूर्ये दित में दिवाली वरता है, फिर भी रात को अधेरा ही देता हैं! 
इतना ही मह देते से उस सारी दिवालो वी होली हों जायगी । उससें भी 
अवगुण ही छैने का वियम बना छिया जाय, तो दो दितो में एड रात न दिख- 
बर एक दिन के जगलन्वगद दो रात़ें दिखाई देंगो | पिर अग्नि की ज्योति 
बी ओर ध्यात ने जाकर धुए से जरिए दा सनुमाव करनेवाले न्‍्याय-शास्त्र 
कय निर्माण होगा। _ अगरवानू में ये सव मजे दी बादें शोता में दतलाई है 
लम्ति का धुआ, यूदें दो राद अथवा चंद वा इष्ण पक्ष देघनेवाडे 'हृष्प- 
भक्तों! का उन्होंने एक स्वत वर्ष रखा है। दिन में बसें बद की तो अधेया 


१६ विनोबा के यिचार 


भौर रात को खोछी तो अधेरा--स्थितप्रज्ञ वी इस स्थिति वे अनुसार 
इन छोगो वा कार्यक्रम है। पर भगवान्‌ ने स्थितप्रश्ञ बे लिए मोक्ष 
बतछाया है तो इनबे लिए वषालू-मोक्ष । पर इतना होने पर भी 
यह सम्प्रदाय छुतहे रोग वी भाति बढ रहा है। पुतली ने वाली होने 
या वाले रग में आक्पण अधिक होने वी वजह से वाला पक्ष जैसा 
हमारी आप में भरता है, वैसा उज्ज्वल पक्ष नही भरता । ऐगी स्थिति में 
यह साप्रदायिक रोग किस ओपधि से अच्छा होगा, यह ज्ञान रसना जरुरी 
है । 
पहली दवा है चित्त में भिदी हुई इस (प्ण-भविति” को बाहरी इृष्ण 
न दिखाय, भीतर के कृष्ण के दशंन कराय | छोगा वी वालिख देखने की 
आदी निगाह को मन वे भीतर की कालिस दिसाय । विद्व के गुण-दोप को 
जाचकर देखनेवाला मनुष्य बहुधा अपने-आपबो निर्दोष भान बैठता है। 
उसका यह भ्रम दूर होने पर उसके परीक्षण वा डब' अपने-आप दूट जाता 
है | बाइबित के 'नए बरार' में इस बारे मे एक सुदर प्रसग का उल्लेख 
है---एक बहन से कोई बुरा काम शायद होगया। उसकी जाच करने न्याय 
देने के छिए पच बैठे थे । बहा श्रवण-मक्‍त भी काफी तादाद में जुठ 
गए होगे, यह कहने की आवश्यकता ही नही। कितु विशेषता यह थी कि 
उस बहन का सदुभाग्य भगवान्‌ ईसा को बहा खीच छाया था | पचो ने 
फैसला सुनाया, “इस बहन ने घोर अपराध किया है। सब लोग पत्थरो से 
मारकर उसे शरीर से सुक्त करे ।” फैसला सुनते ही छोगो के हाथ फडऊने 
छंगे और आस-पास के छेले थर-थर कापने छगे | भगवान्‌ ईसा को उस 
बहन पर दया आई । उन्होने सडे होकर सबसे एवं ही बाते कही-- 
(जिसका मन बिल्कुल साफ हो, वह पहला ढेला मारे ।' जमात जरा देर के 
लिए ठिठक ग्ई। फिर घीरे धोरे वहा से एक-एक आदमी खिसकने ऊगा। 
अत में बहू अभागी बहन और भगवान्‌ ईसा ये दो ही रह गये। भगवान्‌ ने 
उसे थोडा उपदेश देकर प्रेम से विदा किया । यह कहानी हमें सदा ध्यान सें 
रखनी चाहिए । 


क्रष्ण-भक्ति का रोग श्७ 


बुरा जो देखन मे चला चुरा न दोख़ा कोप 
जो घट खोजा जआापना सुझ-सा बुरा न कोय ॥ 
दूसरी दवा है मौन ) पहली दबा दूसरे के दोष दिखे ही नही, इसलिए 
हैं । दष्टि-दोप से दोष दिखने पर यह दूसरी दवा अचूक काम करती है ॥ 
इससे मन मीतर-हो-भीतर तडफडायेगार । दो-चार दिन नीद भी खराब 
जायगी, पर आखिर में थककर मन शात हो जायगा। तानाजी के खेत 
रहने पर मावले पीठ दिखा देंगे ऐसे रप दिखाई पडने छगे । तब जिस 
रस्सी की मदद से वे भढ़ पर चढ़े थे, और जिसकी मदद से अब वे उत्तरमे वा 
बभ्रथत्न करनेवाले थे, वह रस्सी ही सूर्पाजी ने काठ डाली । “बह रस्सी तो 
मैने कभी की काट दी है ॥” सूर्याजी के इस एक वाक्य ने छोगों में मिराशा की 
थीरशी पैदा कर दी और गढ सर हो गया । रस्सी काट डालने का तत्वज्ञन 
बहुत ही महत्व ना है। इसपर अलग से लिखने की जरूरत है । इस बषत तो 
इतमे ही से अभिप्राय है कि मौन रस्सी काट देने जैसा है। 'या तो दूसरे वे 
दीप देखना भूल जा, नही तो बैठकर तडफडाता रह ।” मन पर यह नोबत 
आ जाती है और यह आ नहीं कि सारा रास्ता सीधा हो जाता है। कारण, 
जिसको जीना है, उसके लिए बहुत समय तक तडफडाते बैठना सुविधाजनक 
नही होता १ 
तीसरी दवा है कर्मंयोग में मग्द हो रहना । जैसे आज सूल बातना 
अवेला ही ऐसा उद्योग है, विः छोट-वड सबकरे कापी हो सकता है, दँसे ही 
बर्मयोग एक ही ऐसा योग है, जिसकी सर्वे-साधारण बे लिए वेखटवे सिफा- 
रिए थी जा सकती है । विवहुना, सूत कातना ही आज का बर्मयोग है | 
सूत बातने बा बर्म-योग स्वीवार किया कि छोक निंदा वो मथते रहने 
वी पुर्सत ही नही रहती । जैसे कियान अक्ष-अन्न बे दाने वो असली कीमतत 
शामझतः है, देंसे ही सूत दातनेवाले को एक-एक क्षण वे सहत्वु बा पता चलता 
है। “धणमभर मो रली न जाये दे” समर्य की यह सूचगा ऊयवा “दाणार्घ 
भी व्यर्थ मे खो” नारद शा यह नियम बया बहता हूँ, यह सूत बातने हुए, 
अक्षरश' समप में आता हैं। बर्म-योग रा सामथ्यं अदमुत है। उप्पपर जितना 
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जोर दिया कम है। यह मात्रा ऐसे अनेक रोगो पर लागू है, पर जिस रोग की 
उपाय-योजना इस समय की जा रही हैं उसपर उसका अद्भुत गुण अनुभूत 
है। 

तीन दवाएं बताई गईं। तीतो दवाएं रोग्रियो की जीभ को कडवी तो 
रुग्ेंगी, पर परिणाम में वे अतिशय मधुर है । आत्म-परीक्षण से मन का, 
मौन से वाणी का और कर्म-योग से दरीर का दोष झडे बिना आत्मा को आ- 
रोग्य नही मिलेगा। इसलिए कडवी कहकर दवा छोडी नही जा सकती । इस 
के सिवा यह दवा शहद के साथ लेने को है, जिससे इसका कड़वापन मारा 
जायगा। सब प्राणियों में भगवद्‌ भाव होना मधु है। उसमे घोलकर ये तीन 
मात्राए लेने से सब मीठा हो जायगा | 


३४5६ 
कवि फे गुण 


एक सज्जन का सवाल है कि आजकल हम में पहले की तरह कवि क्यों 
नही हैं ? इसके उत्तर में नीचे के चार धाब्द लिखता हू-- 

आजकछ कवि वयो नहीं है ? कवि के लिए आवश्यक गुण नही हैं, 
इसलिए। कवि होने वे' लिए किन गुणो की आवश्यकता होती है ? अब हम 
इसीपर विचार करे । 
«५. कवि साने मन का मालिक । जिसने मन नहीं जीता वह ईश्वर की 
सृष्टि का रहस्य नहीं समझ सकता । सृष्टि का ही नाम काव्य है। जबतक 
मत नहीं जीता जाता, राग-देए शात नही होते, तबतक मनुथ्य इद्वियों का 
गुलाम ही वना रहता है। इद्रियो के गुलाम को ईश्वर की सृष्टि कैसे दिखाई 
दे ? वह बेचारा तो तुच्छ विपय-सुल में ही उलझा रहेगा । ईश्वरीय युप्टि 
विधपय-सुस से परे है ! इससे परे मी सृष्टि के दर्शन हुए विना कवि बनना 
असभव है । सूरदास वी आखें उनकी इच्छा बे” विरुद विषयों वी ओर 


कवि के गुण १६ 


दौडा करती थी! उन आखो को फोडकर जब वह अर्थ हुए तब उन्हें 
काव्य के दर्शन हुए । वारूक झ्रुव ने घोर तपद्चर्या द्वारा जब इद्रियो को 
वश में कर लिया तब भगवान्‌ ने अपने काव्यमय शाख से उसके कपोल 
को छू दिया और इस स्पर्श के साथ ही उस अनान बालक के मुख से 
शाक्षात्‌ वेददाणी का रहस्य व्यवत करवेबारा अदुभुत काव्य प्रकट हुआ; 
तुकाराम ने जब शरीर, इद्विय ओर मन को पूर्ण रूप से भग किया तभी 
तो महाराष्ट्र की अभगनवाणी का लाम हुआ | मनोनिग्रह के प्रयल मे जब 
शरीर पर चीटियो के बमीठे चढ़ गए तब उसमें से आदि काव्य का उदय 
हुआ । आज तो हम इद्वियो की सेवा के हाथ विक गए हैं । इसलिए हममें 
आज कवि नही है । 
समुद्र जैसे सव नदियों को अपने उदर में स्थान देता हूँ उसी प्रकार 
समस्त ब्रह्माड को अपने प्रेम से ढक के इतनी व्यापक बुद्धि कवि में होनी 
चाहिए । पत्थर में ईश्वर के दर्शात करना काव्य का काम हैं ॥ इसके लिए 
व्यापक प्रेम की आवश्यकता है। शानेश्वर महाराज मैसे की आवाज में भी 
बेद श्रवण कर राके, इसीलिए वह कबि हैं । वर्षा शुरू होते ही मेढकों को 
टर्रता देख वसिप्ठ को जान पडा कि परमात्मा की कृपा की वर्षो से कृत- 
कृत्य हुए सत्पुरुष ही इन मेढको के रूप मे अपने आनदोदुगार प्रकट कर रहे 
» है, और इसपर उन्होने भवित्त-भाव से उन मेढको वी स्तुति की । यह स्थुति 
एस्वेद में 'भडूक-स्तुति' के नाम से ली गई है । अपली प्रेमल बुत्ति का रण 
चढाकर कवि सृष्टि की और देखता है । इसीसे उसका हृदय सृष्टि-दर्शन 
से माचता है! माता के हृदय में अपनी सतान के श्रति प्रेम होता है । इसलिए 
उसे देखकर उसके स्तनों का दूध रोके नही रुकता। वेंसे ही सकल चराचर 
सृष्टि के प्रति कवि का मन प्रेम से भरा होता हैं, इससे उसके दर्शन हुए 
वह पागल हो जाता हैं । उसकी दाणी से काव्य की घारा वह निकछतो है । 
वह उसे रोक नही पाता । हममें ऐसा व्यापक प्रेम नहीं । सृष्टि के प्रति 
उदार बूद्धि नही । पुत-कलम-गृहादि से परे हमारा प्रेम नही गया हैं। फिर 
वृक्ष बल्‍ली आम्हाँ बनचरे सोयरी'--वृक्कष, छता और वनचर हमारे 
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कुटुवी है'---यहं काव्य हमें कहा से सूझे । 
कवि को चाहिए कि वह सारी सृष्टि पर आत्तमिक प्रेम की चादर डाल 
दे । बसे ही उसको सृष्टि के वैमव से अपनी आत्मा सजाता चाहिए। वृक्ष को 
लता और वनचरो में उसे आत्म-दर्शन होता चाहिए ) साथ हो आत्मा में 
वृक्ष, वल्‍ली, वनचरो का अनुभव करते भाना चाहिए । विश्व आत्मरुप है, 
इतना ही नही बल्कि आत्मा विश्वरूप हैं यह कवि को दिखाई देना चाहिए। 
प्रृणिमा के घद्र को देखकर उसके हृदयसमुद्र में ज्यार आना ही चाहिए, कितु 
पू्िपा के अभाव में उतवे हृदय मे भारा न होना चाहिए। अमावस्या के 
गाढ़ अधकार मे आकाश बादलो से भरा होने पर भी चद्र-दर्शन का आनद 
उसे मिलता चाहिए ) जिसका आनद बाहरी जपत्‌ में मर्यादित है वह कवि 
नही है । कवि आत्मनिष्ठ है, कवि स्वयभू है । पामर दुनिया विपय-सुख् से 
झूमती है।। बबि आत्मानद में डोछता हैं। छोगो को भोजन का आनद 
मिलता है, कवि को आनद का भोजन मिलता है। कविं सयम का सयम है 
और इसलिए स्वतत्रता की स्वतत्रता है। टेतिसन ने बहते झरने में आत्मा का 
अमरत्व देखा, कारण अमरत्व का बहता झरना उसे अपनी आत्मा में दिल्लाई 
दिया था । कवि विश्वसम्राद्‌ होता है, कारण वह हृदय-समराट्‌ होता है। बावि 
को जाग्रत अवस्था में महाविष्णु की योगनिद्रा के स्वप्नो वा ज्ञान होता है, 
और स्वप्न में जाग्रत नारायण की जगत्‌-रचना दखने को मिलती है। 
कवि के हृदय में सृष्टि का सारा वैभव सचित रहता हैं। हमारे हृदय में भूख” 
का ज्ञान भय हुआ है और मुख में भीख की भाषा । जहा इतना भान भी अभी 
स्पष्ट नही हुआ कि में स्वतत्र हू अथवा मनुष्य हू, वहा आत्मनिष्ठा काब्य- 
प्रतिभा की आशा नही की जा सकती । 
कवि में,छोक-हृदय को यथावत्‌ सप्रकाशित' करने का सामर्थ्य होना 
खाहिए, यह सभी मानते है, पर लोयो को इस बात का भान भहीं होता कि 
सत्य-निष्ठा इस सामर्थ्य वा सूलाघार हैँ। सत्यपूत वाणी से अमोघ वीर्य 
(वीरता) उत्पन्न होता है। “जो सत्य होगा वही बोलूगा,” इस तरह के 
मैष्ठिक सत्याचरण के फलस्वरूप ऐसा अद्भुत सामर्थ्य श्रकट होता है कि 
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“जो बोला जायगा वही सत्य होया ।/ भवसूति ने ऋषियों के काव्य-कोशल का 
वर्णन किया है कि “ऋषि पहले बोर जाते ओर वाद में उसमें अर्थ प्रविष्द 
होता ।” इसका कारण है ऋषियो की सत्पनिष्ठा | “समूलो वा एप 
परिशुष्यति । योश्नृत्मभिददरति । सस्मान्नाहम्मिनृ्त चकतुम््‌ ॥/ जो 
असत्य बोलता है चह समूछ शुप्क हो जाता हैं, जतः मुझे असत्य नहीं 
बोलना चाहिए । प्रश्नोपनिषद्‌ में ऋषि ने ऐसी चिता प्रदर्शित की है । 
जाज्वल्य सत्यनिष्ठा मे से काव्य का जन्म होता हैँ। वाल्मीकि ने पहले रामा- 
यण लिखी, बाद को राम ने आचरण किया। वाल्मीकि सत्यमूत्ति थे, जतः 
राम की उनका काब्य सत्य करना हो पडा । और वाल्मीकि के राम थे भी 
कैसे--- “द्विः शरं नासिसंघत्ते रामो द्विनॉमिभापते ।/ राम न दोबारा 
बाण छोडते है और न दो वार बोछते हैँ । आदि कवि की काब्य-प्रतिमा को 
सत्य का आधार था। इसीरो उनके छलछाट पर अमरत्व का छेख लिखा गया। 
सृष्टि के यूढ रहस्य अथवा समाज-हृदय की सूक्ष्म भावनाएं व्यक्त कर दिखाने 
का सामर्थ्य चाहते हो तो सत्यपूत बोलना चाहिए १ हूबहू वर्णन करने की 
शर्त एक प्रकार की सिद्धि है । कवि वाचासिद्ध होता है, कारण वह 
वाचाशुद्ध होता हैं । हमारी वाचा शुद्ध नही है। असत्य को हम खपा छेते 
है, इतना ही नही, सत्य हमें खटकता है । ऐसी हमारी दीन दशा है इसलिए 
कवि का उदय नही होता। 
कवि को दृष्टि शाश्वत काछू की ओोर रहनी चाहिए। अनत कांछ की ओर 
नजर हुए बिना भवितव्यता का परदा नही खुलता। प्रत्यक्ष से अंध हुई बुद्धि 
को सनातन सत्म गोचर नही होते । सुकरात को विप का प्याज्ला पिछाने- 
चाले तर्क ने सुकरात को भर्य देखा। “मनुष्य मर्स्प है और सुकरात्त 
मनुष्य है, इसलिए सुकरात मत्य है ।” इससे आग्रे की कल्पना उस टूटपुजिये 
तर्क को न सूझी, लेकिन विषप्रादइन के दिन आत्मा की सत्ता के संदंघ में प्रव- 
अल करनेवाले सुकरात को परे का भविष्य स्पप्ट दिखाई देता था | भवि- 
लब्यता के उदय में सत्य की जय को छिपा हुआ वह देख रहा थर। इस घजह 
से बह वर्तमान युग के विपय में बेफिक्र रह्मय। ऐसी उदासीन वृत्ति सन में स्मे 


श्२ बिनोबा के विचार 


बिना कवि-हृदय का निर्माण नही हो सकता। संसार के सब रस करुण रस की 
गुलामी में छग्रे रहनेवाले है, यह बात समाज के चित्त पर अंकित कर देने 
का भवभूति ने अनेक प्रकार से प्रथल किया । पर तत्कालीन विषयलोलुप 
उन्मत्त समाज को वह मान्य न हुआ । उसने भवभूति की ही फेक दिया | पर 
कवि से अपनी भाषा न छोडी । कारण, शाइवत काछ पर उसे भरोसा था। 
शाइवतत काछ पर नजर रखने की हमारी हिम्मत नही होती | चारो तरफ से 
घिरा हुआ हिरन जैसे हताश् होकर आसपास देखना छोड़ देता हैं और झड 
बैठ जाता है, वैसे ही हमारी विषय-त्रस्त-बुद्धि से भावी काल की ओर देख 
सकना नही होता । "को जाने कछ की ? आज जो मिले वह भोग छो” इस 
वृत्ति से काव्य की आज्ञा नही हो सकती ) 
ईशावास्योपनिपद्‌ निम्नलिखित ब्रह्म पर मत्न में यह अर्थ सुझाया 
गया है; 
क्विमनीषी परिभू: स्वयंभू । 
यायातब्यतो््यान्‌ व्यदधात्‌ शाइवतीम्यः समास्यः । 
अर्थ---कवि (१) मन का स्वामी, (२) विद्व-प्रेम से भरा हुआ, (३) 
आत्मनिष्ठ, (४) यथार्थ भापी और (५) शाश्वत काल पर दृष्टि रखने- 
वाला होता है। 
मनन के लिए निम्नलिखित अर्थ सुझाता हू-- 
(१) मन का स्वामित्व--ब्रह्मचयें, (२) विश्वप्रैम +अहिसा, (३) 
आत्मनिष्ठता--अस्तेय, (४) मथार्थभापित्व-जसत्य, (५) बार्वत 
काल पर दृष्टि--अपरिय्रह। 


$ 2५४४६ 
साक्षर या सार्थक 


किसी आदमी के घर में यदि बहुत-सी श्ञोशिया भरी धरी हो तो बहुत 
करके वह मनुष्य रोगी होगा, ऐसा हम अनुमान करते है। पर किसीके घर में 


साक्षर या सार्थक श्र 


बहुत-सी पोधिया पडी देंखे तो हम उसे सायाना समझेंगे । यह अन्याय नहीं 
हैं क्या ? आरोग्य का पहला नियम हैँ कि अनिवाय हुए विना शीघ्ी का 
व्यवहार म करो | बैसे ही जहातक सभव हो पोयोी में आखें न गडाना या 
कहिए आखो में पोथी न गडाना, यह सयानेपन की पहली धारा हूँ । शीशी 
को हम रोगी शरीर का चिन्ह मानते है। पोथी की भी---फिर वह सासारिक 
पोधी हो चाहे पारमायथिक पोधी हो--रोगी मन का चिन्ह मानना चाहिए। 
सदिया बीत गईं, जिसके सयासेपन की सुगथ आज भी दुनिया में फैली 
हुई है, उन लोगो का ध्यात जीवन को साक्षर करने के बजाय सार्थक करने को 
ओर ही था | साक्षर जीवन निरथेंक हो सकता है, इसके उदाहरण वर्तेमान 
सुशिक्षित समाज में बिना ढढे मिल जायगें। इसके विपरीत निरक्षर जीवन 
भी सार्थक हो सकता है, इसके अनेक उदाहरण इतिहास ने देखे हैं । बहुत 
बार 'सु-शिक्षित और “अ-शिक्षित के जीवन भी घुलना करने से 
'अक्षराण(मफ्यरीएस्मि! गीता के इस वचन में कहे अनुसार तु! वे बजाय 
'अ' ही पसद करने छायक जान पडता हैं। 
पुस्तक में अक्षर होते हैं । इसलिए पुस्तक की सगति से जीवन वो निरर्थक 
करने मी आशा रखना व्यर्थ है । “बातो की कठढी और बातो का ही भातत 
खाकर पेट भरा है बिसोका २” यह सवाल मारमिक है । कवि के क्यनानुसार 
पोयी भा दुआ डुबाता भी नहीं मौर पोयी वी नेया तारती भी नहीं ।” 
“अश्व” मानी 'घोडा' यह कोश में लिखा है। बच्चे सोचते है 'भश्व' शब्द का 
अर्थ कोश में लिखा हैं । पर यह सही नही है । “अश्व! दाब्द का अर्थ कोश ने 
याहुर तबेले में बधा खड़ा हैं। उसका फोश में समाना सभव नही । 'अश्व” माने 
'पोडा' यह कोश का वाक्य इतना ही दतलाता है वि, अइव शब्द वा वही 
अर्थ है जो घोडा दाबद गा हैं।” यह हैं बया सो तबेले में जावर देसो । योद में 
सिफ पर्याय दब्द दिया रहता है। पुस्तक में अर्थ नही रहता। अय॑ सृष्टि में 
रहता है। जद वह घाल अवठ में आापगी तभी सच्चे ज्ञान भी चाट लगेगी । 
जिसले णप की दल्पना दढ़ निवरली उसका एक उदेश्य था--साक्ष रत्व 
को सक्षिप्त रूप देना साहरत्व बिल्वुल भूकने ही छगा है” यह देसकर 


र४ विनोदा के विघार 
ह। 


“उसके मुह पर जप या टुडडा फेंक दिया जाय! तो बेघारे शा मूकता बद हो 
जायगा और जीवन सार्थेव परने मे प्रयत्न यो अवयाद्य मिल्ल जायगा, यह 
उसवा भीतरी भाव है । वाल्मीमि ने दतकोटि रामायण छिसी। उसे छूटने मे' 
लिए देव, दानव और मानव ये बीच शगदठा शुरू हुआ। झगड़ा मिटता ये 
देखफर शकरणी पच चुने गये ! उन्होने तीनो शो तैतीस-सैतीय व रोड इछोब' 
चाट दिये। एंव १रोड बचे । यो उत्तरोत्तर वांटते-वांटते अत में एवं इलोब' बच 
रहा । रामायण ये इलोक अनुष्टुप्‌ छद वे है । अनुप्टुप्‌ छद ये! अक्षर होते 
है बत्तीस । शबरजी ने उनमें से दस-दस अक्षर तीनो यो थाद दिये। 
बाकी रहे दो अक्षर । वे कौन से थे, ? 'रा-म' । दावरजी ने वे दोनो अक्षर 
घटवारे वी मजदूरी मे नाम पर खुद छे लिये । शकरजी ने अपना साक्षरत्व 
दो अक्षरों में सत्म कर दिया, तभी तो देव, दानव और मानव वोई भी 
उनके ज्ञान वी बराबरी न कर सवा। सतो नें भी साहित्य वा सारा सार राम- 
नाम में ला रसा है। पर 'अभाग्यां नरा पामरा हे फ्छे ना'--इस “अभागे 
पामर नर को यह नही सूझता ।/ 
सतो ने रामायण को दो अक्षरों में समाप्त किया । ऋषियों ने वेदो 
फोएक ही अक्षर में समेट रखा हूँ । साक्षर होने वी हवस नही छूटती तो 
“ओबार का जप करो, बस | इतने से काम न चले तो ननन्‍हा-सा माडूवय 
उपनिषद्‌ पढो । फिर भी थासना रह जाय तो दश्शोपनिपद्‌ देखो | इस 
मतलब वा एक वाक्य मुक्तिकोपनिपद्‌ में आया है। उससे ऋषि का 
इरादा साफ जाहिर होता है । पर ऋषि का यह कहना नही है कि एक 
अक्षर का भी जप करना ही चाहिए | एक वा अनेक अक्षर घोसने में 
जीवन वी सार्थकता नही है। बेदो के अक्षर पोधी में मिलते है, अर्थ जीवन 
में खोजना है। तुकाराम बा कहना है कि उन्हें सस्कृत सीखे बिना ही 
वेदों का अर्थ आगया था | इस कथन को आज तक किसीने अस्वीकार 
नहीं किया | शकराचार्य में आठवें वर्ष में वेदाम्यास पूरा कर लिया, 
इससे विसी शिष्य ने आइचर्यंचकित होकर किसी गुरु से पूछा, “महा- 
राज, आठ वर्ष की उम्र में आचाये ने वेदाम्यास कैसे पूरा कर लिया ? ” गुरु ने 


रद विनोवा के विचार 


बम करना चाहिए, पर यावो में जाना है तो ग्रामीण बनवर जाना चाहिए । 
शिक्षण किसलिए ? “उत्तम मागरिव बनाने को', ऐसा हम आज तब बहते 
आये है या अग्रेजी विद्या हमसे बैंसा फहछाती रही हैं। पर 'नागरिव' उर्फ 
“धहराती” आदमी बनाना, शिक्षण वी यह नीति स्वराज्य वे वाम नहीं 
आने वाली है। यह बात ध्यान में रखे बिना चारा नहीं है। हमें समझना 
चाहिए कि ग्रामीण बनाने वी शिक्षा ही सच्चा शिक्षण हैं। उसी पाये पर 
स्वराज्य वी रचना वी जा सकेगी। 
गाव में जाना चाहिए यह तो समझ में आने लगा है, पर ग्रामीण बनना 
चाहिए, यह बात आज भी मन में उतनी नही जमी है । यह बैसी ही बात 
हुई कि झोपडी में तो जाना है, पर ऊट से उतरना नही है । अभी यह सम- 
झना थाको है कि ऊट से उतरे बिना झोपडी में प्रवेश मही हो सकता । 
मैं गाव में जाऊगा और दाहर का सारा ठाट साथ छेवर जाऊगा | इसका 
मतलब यही हैँ वि में गाव को शहर बनाऊगा | इसी मतलब से गाव में जाना 
हो तो इससे तो न जाना ही अच्छा है । चाकरी की छार्त है "शिव बनकर 
शिव को पूजना ।” विसान की चाबरी करनी हो तो विसान बनवर ही 
की जा सकती हूँ। 
राष्ट्रीय पाठशाल्ाओ को यह बात ध्यान में रखनी चाहिए। नाजुक 
शहराती बनाने की हवस छोडकर करारे किसान तैयार कराने का मनसूबा 
बाधना चाहिए। हमारे शिक्षित छोग अगर जरा जफाकश हुए तो अग्रजो को 
वे चुभने लगेगे और वे जरूर उनके रास्ते में अडचमें पैदा करेंगे । पर हमें 
उसकी परवाह नही करनी चाहिए। अग्रेज कहेंगे, “अग्रेजी सोखों, नही तो 
अधकार में पडे रहोगे । अग्रेजी सीख जाने से जग का ज्ञान तुम्हारी मुद्‌ठी में 
आ जायगा ।” हमें उनसे इतना ही कहना चाहिए कि “जग का ज्ञान कि 
जगणे* का ज्ञान, हमारे सामने यह “नकद” सवाल है । सारा जग हमारी 
भुर्दों मे गिनती करता है, इतना समझनेभर का ज्ञान हमें हो चुका है।” 


१. जीना ! 


दो इते २७ 


अग्रेजी के ग्रहण से छूटना ही चाहिए | इसके बिना राष्ट्रीय विद्यालयों का 
तेज फैलनेवाला नही हैं । अपग्रेजी पछया आदमी किसानों से बोल भी नही 
सवा, विसान बनने वी वात तो दूर रही । उसकी और किसान वी भाषा हो 
मही मिलती । किसानो के लिए उसके दिल में नफरत रहती है। गाव में रहना 
उसके लिए नामुमकिस है । इसलिए अग्रेजी के मोह को घता बताए बिना 
उपाय नदी । इसके मानी यह नही हैं कि कोई भी अग्रेजी न पढे । अग्रेजी 
पढले के लिए हम आजाद हैं । पर अग्रेजी पढने के लिए हम बंधे न हो । 
आप्ट्रीय पाठशालाओ को अग्रेंजी सीखने को मजबूरी दूर कर देनी चाहिए 
और मजदूरी पर जोर देना चाहिए। शारीरिक श्रम के विना याव वे काव्य का 
अनुभव नहीं हो सकेता। 
मराठी पाठशाहा में पढते समय हमारे पाठ्यक्रम में सूष्टि-न्ान” की एक 
पोगी नियत थी ॥ 'सृप्टि-ज्ञान! की भी पोयी ! इस पोगी के सृष्टि-ज्ञान के 
बल पर हम जग को अनाडी बहेंगे कौर गाव में जागगे भी त्तो उन अनाडी 
किसानो को सिखाने! । हमें गादो में जाता चाहिए पर मुख्यत सीखने के लिए, 
सिखाने वी लिए नही ! हमारे ध्यान में यह बात नहीं आती कि गाववाले कौ 
सिखाने स्थयव हमारे पास दो-चार चीजें हुईं भी तो उतसे सीखने की दस- 
बीस चीजें है । कारण, मदरसे के व्तावी ज्ञान से हमारी निग्राहू मटक गई 
है। जब हमें मजदूरी का महत्व सिखाया जायगा तभी हमारी दृष्टि स्थिर और 
स्वच्छ होगी और गाव में काम करने वा तरीका भी सूझने लगेगा । 
पर वर्रुमान पद्धति वे अनुसार ठास्तेम पाये हुए बहुदेरे छोग देश-मेवा वे 
उस्मीदवार मबतकर आते हैं । वे गया बरेंरे मेरी समस में उनवा उपयोग हम 
जरूर क्र सकेंगे । पर इस बीच में उन्हें दो खोजें सीख छेनीो होगो--( १) 
अग्रेजी विद्या की सिसाई हुई बातें मूल जाना, (२) झाटीरिक श्रम वी 
आदत डालता ) ये दो बातें आ जाते पर ये नाम श्र राकेंगे। आज अपने 
देश को हरएवं सजदूर शी मजदूरो बी जरुरत हैं। झितने छोग जाम बम हैं। 


श्ट विनोया फे विचार 


फायदा फया हूँ ? 


बहते है रेसागणित वो रचना पहले-पहल यूक्लिड ने वी । वह ग्रीस 
(पूनान) का रहने वाला था। उसके समय में प्रोस के राव शिक्षितों के दिमाग 
राजनीति से भरे गए थे---पा यो बहिएं कि उनके दिमागो में राजनीति के 
पत्पर भरे गए थे। इस वजह से रेसागणित के कद्दा दुर्लभ हो गए थे और 
यूविलड तो रेसागणित पर मुग्ध था । फिर भी जैसे आज चरजे पर मुग्ध 
एक मानव ने बहुतेरे राजनीति-विश्ञारदो को चवकर में डाल दिया है, वैसे ही 
यूविलड ने बहुतेरे राजनी तिज्ञो को रेसाए खीचने में लगा दिया था | रोज 
यूविलड वे घर पर रेखागणित के शिक्षाथियो का जमघट लगता और बह उन्हें 
अपना आविष्कार कुशलतापूर्वक समझाता । 
बहुतेरे राजनीतिज्ञो को यूक्लिड बी ओर आकपित होते देखकर राजा के 
मन में आया, “हम भी चढछ देखें, कुछ फायदा होगा।' उसने हफ्तेभर 
यूक्लिड के पास रेखागणित सीखा । अत में उसने यूबिलिड से पूछा, “मुझे 
आज रेखागणित सीखते सात दिन हो गये, पर यह न समझ में आया कि 
इससे फायदा कया है ?” यूबिलड ने गरभी रतापूर्वकः अपने एक शिष्य से कहा, 
“सुनो जी, इन्हे चार आने रोज के हिसाव से सात दिन वे पौने दो रुपमे दे 
दो ।” फिर राजा की ओर मुखातिब होकर कहा, “तुम्हारा इस हफ्ते का 
काम पूरा हो गया, कल से तुम कही और काम दूढो ।” क्या वह राजनीति- 
कुशल राजा झेपने के बजाय पोने दो रुपये पल्‍ले पडनेसे खुश हुआ होगा ? 
हम छोगो की मनोवृत्ति उस ग्रीवः राजा की-सी बन गई है। 
हर बात में फायदा देखने की बहुतो की आदत पड गई है। सूत कातने से 
क्या फायदा है, इससे लेकर स्वराज्य हासिल होने तक के फायदे के बारे में 
खचियो सवाल होते हैं) ये फ़ायदावादी छोग अपनी फायदेवाली अवछ को 
जरा और आगे हाक ले जाय तो तत्त्वनज्ञान की ठेठ चोटी पर पहुच 


फायदा क्या हैं ? रह 


जायगे । तत्वज्ञान के शिखर से ये लोग केवल एक प्रश्न के ही पीछे हैं और 
बह प्रइन है--फायदे से भी क्या फायदा हैं २” एक लडक़ा अपने बाप से 
कहता है, “बाबूजी, गाय-भैस का फायदा तो समझ में आता है कि उनसे 
हमें रोज दूध पीने को मिलता हैं, छेकिन कहिए तो इन बाघ-बघरों और 
सापो के होने से बया फायदा है ?” बाप जवाब देता है, “समूची सृष्टि मनुष्य 
के फायदे के लिए ही है, इस वेकार की गछतफहमी मे हम न रहे, यहो इसका 
फायदा हैं ।” 
काछिदास ने एक जगह मनुष्य को उत्सव-प्रिय' कहा है । कालिवास 
का मनुष्य-स्‍्वभाव का ज्ञान गहरा था कौर इसीसे वह कवि कहलाने के 
अधिकारी हुए । सभी का अनुभव है कि मनुष्य को उत्सव भ्रिय हैं, छेकित 
क्यो प्रिय हैं ? पाठशाला के छडकी को रविवार की छुटूटी क्यो प्यारी लगतो' 
हैँ ? छ दिन दीवारो के घरे में घिरे रहने के बाद रविवार की ज़रा स्वच्छदता 
से सास ले पाते है, इस कारण । मनुष्य को उत्सव प्यारा क्यो है, इसका भी 
उत्तर ऐसा ही है । दु खो रो दबा हुआ हृदय उत्सव के कारण हलका ही जाता 
हैं । हमारे धर अठारह बिस्बे दारिद्रथ रहता है इसीसे ही लडके का व्याह्‌ 
रचने पर हम जेवनार में अठारह दूना छत्तीस ब्यजन बनाना नहीं भूलते । 
साराद यह कि मनुष्य उत्सव प्रिय है, यह उसके जीवन के दु खमय होने का 
सबूत हैँ । वेसे ही आज जो हमारी बुद्धि सिर्फ फायदाबादी बन गई है यह 
हमारे राष्ट्र के महान्‌ बौद्धिक दिवालियेपन का सबूत हैं । 
हमेशा फायदे की शरण जाने की बान पड जाने से हमारे समाज में 
साहस का ही अभाव-सा हो रहा है। इसके कारण ब्राह्मग-वृत्ति, क्षात्र-वृत्ति 
ओर वैश्य-वृत्ति लुप्त-सी हो रही है। ब्राह्मण के मानी हैं साहस की साक्षात्‌ 
अतिगा। मृत्यु के परले पार को मोज छेने के निगित जीवन की आहति देने- 
बाला ब्राह्मण कहलायगा । फायदा कहेगा, “मौत के बाद की बात किसने 
देखो है ? हाथ का घडा पटककर बादल का भरोसा क्यो करें ?” फायदे के कोझ 
में साहस शब्द मिल्लना हो समव नही और मिल्‍छ भी सवा तो उसका अर्थ 
लिखा होगा 'मूलेता' ! यदि फायदे के कोश में जीवन-गीता की समति विठाई 


ह० विनोवा के विचार 


जाय तो फल-ह्याग को अपेक्षा त्याग का फल बया है, यह प्रश्न पैदा हो जायगा। 
ऐसी स्थिति में सच्ची ग्राह्मण-वृत्ति के लिए ठोर ही कहां रहेगा ? “त्याग 
करना, साहस करना, यह रब ठीक है ।” फायदावादों वहता है--/पर या 
त्याग के लिए ही त्याग करने वो बहते हो ?” “नही, त्याग के लिए त्याग 
नहीं बहता--फायदे के लिए त्याग सही ।” ”पर यह फायदा फब मिलना 
भाहिए, इसकी कोई मियाद बताइएगा या नही ?” “तुम्हारा कोई कायदा 
है कि फायदा कितने दिन में मिलना चाहिए ? ” वह बहेगा-- “त्याग के दो 
दिन पहले मिल जाय तो अच्छा है (” समर्थ गुए रामदास ने 'छोगो फे छालची 
स्वभाव था वर्णन करते हुए कार्यारम में देव (ईश्वर) का नाम छेना 
चाहिए', इस कथन का अर्थ फायदे के कोश के अनुसार किया---कार्यारभी 
देव, अर्थात्‌ फाम के शुरू में छुछ तो देव (दो) ।” साराश, फल ही देव है 
और वह काम करने के पूर्व मिलना चाहिए, इसका नाम है बाफायदा 
तत्त्वज्ञान जहा (बेचारे) देव (ईश्वर) की यह दक्ा हैं वहा ग्राह्मण-वृत्ति 
की बात ही कौन पूछता हैं ? 
परलोक के लिए इस छोक को छोडनेवाला साहस तो सरासर पागछपन 
है, इसलिए उसका तो विचार ही नही करना है। इससे उतरकर हुई क्षात्र- 
वृत्ति उर्फ मिलावटी पागलपन । इह-छोक में वाल-वच्चे, अडोसी-पडोसी 
मा देश की रक्षा के छिए मरने की तैयारी का नाम है क्षात्र-वृत्ति । पर आप 
मरे तो जंग डूबा” यह फायदे का सूत्र छगाकर देखिए तो इस मिछावटी 
पागरूपन का सतरूव समझ में आ जायगा। राष्ट्र की रक्षा बयो, अथवा 
स्वराज्य वयो ? मेरे फायदे के लिए। और जब मै ही चल बसा तो फिर 
स्वराज्य लेकर वया होगा ? यह भावना आई कि क्षात्र-वृत्ति का साहस 
बिदा हुआ | 
बाकी रही वैश्य-वृत्ति | पर वैश्य-वृत्ति में भी कुछ कम साहस नही 
चाहिए! अग्नेजो ने दुनियाभर में अपना रोजगार फैलाया तो बिना हिम्मत 
के नही फँलाया है । इस्लैण्ड में कपास की एक डोडी भी नहीं पैदा होती और 
आधे से अधिक हिंदुस्तान को कपडा देने की करामात कर दिखाई ! कँसे ? 


शोता-जयंती ब्१ 


इबण्लैड के इत्तिहास में समुद्दी यात्राओ के प्रकरण साहसो से भरे पडे है । कभी 
अमेरिका को यात्रा तो कभी हिंदुस्तान का सफर, कभी रूस की परिक्रमा 
तो कभी सु-आशा अतरीप के दर्शत, कभी नील नदी के उद्यम की तलाश 
है, तो कभी उत्तरी धुव के किनारे पहुचे हैं। यो अनेक सकटभरे साहसो के 
बाद ही अग्रजो का व्यापार सिद्ध हुआ है । यह सच है कि यह व्यापार अनेक 
राष्ट्री की युलामी का कारण हुआ । इसीसे आज वह्‌ उन्हींकी जड काट 
रहा है । पर जो हो, राहसी स्वभाव को तो सराहना ही होगा । हममें इस 
वेदय-वृत्ति का साहस भी बहुत-कुछ नहीं दिखाई देता । कारण, फायदा नही 
दिजता । 
जबतक तकलीफ सहन को तैयारी नही होती तबतक फायदा दिखने 
था ही नही । फायदे की इमारत नुक्सान की घूप में बनी हूँ । 


6 
गीता-जयंती 


शुरुदेत्र की रणभूमि पर अर्जुन को गीता वा उपदेश जिस दिन दिया 
गया वह माग्गश्ीर्ष शुवला एकादशी वा दिन था, ऐसा विद्वानों ने निश्चित 
किया हैं। इसे सही मानकर चलने में कोई हर्ज नही है । इससे 'मासानां 
भागेशोपो ४ --भहीनो में मार्मकीर्ष महीना मेरी दिभूति है, इस बचन फो 
विष अथ् प्राप्त होता है । उस दिन हिंदुस्तानभर में संत गीता बाय स्वा- 
ध्याय--भ्रवचन--हो ऐसी सूचना की गई है । 

सुझाव उचित ही है। पर यह ध्यान में रसना आवश्यक है कि गीता-धर्म 
डा प्रचार ने वल प्रवचत और श्रवण से न होगा । ग्रीता जनानी जमा-सर्च 
भा शास्त्र नही, विलु आचरण-शास्त्र हैं। उमर घचार बाचरण बिना मौर 
विशी तरह भी नहीं होने रा । गीता वा धर्मे एुछा हुआ धर्म है। शिसोके शिए 
उसके सुनने बी सनाही नटी । स्‍त्री, चैश्य, छूद, जिसमें येद के गहरे शुए से पानो 
लिशाटने भी दाबित नहीं है, उनने लिए गोता के बत्ते झरने से मतमाना पानी 


श्र विनोया वे विदार 


पाने बी सुविषा समय है। गीता- मैया वे यहा छोटे-बडे वा भेद नहीं है, बल्वि' 
सरे-सोटे वा भेद है। जिसवी तपश्चर्या बरने मी तैयारी नही है, शिसको 
हृदय में भवित या प्रवाह नही, सुनने गी जिसवी तीत्र इच्छा नहीं, अथवा 
जिसयी बुद्धि में निर्मत्सर-भाव नहीं उसके सामने यह रहस्य भूलवर भी 
प्रगट मत परना--भगवान्‌ ने अजुत को यह आदेश दिया है ! 
भीता वे प्रचार ये मानी है निष्वाम मर्म वा प्रचार, गीता ये प्रचार के 
मानी हूँ भवित या प्रचार, गीता थे प्रचार थे मानी है त्याग का प्रचार । यह 
प्रचार पहछे अपनी आत्मा में होना चाहिए। जिस दिन उससे आत्मा परिपूर्ण 
होकर बहने ऊछगेगी उस दिन वह दुनिया में पँले बिना न रहेगा । गीता पर आज 
तव हिंदुस्तान में प्रवचतो को कमी नही रही है | तरह-तरह वी टीवाए भी 
लिसी गई हैँ । गीता बे तात्पय वे सबध में समाचारपन्नो आदि में पुराने, नए 
शास्त्री-पडितो वा वाद-विवाद भी वापी हुआ हैँ। पर अनुभव से यह नहीं 
जान पडता कि इनसे साक्षात्‌ निष्याम बर्म वो कुछ उत्तेजन मिला हो । उल्टा, 
उनसे रजोगुण का तो जोर बढ़ा है । मन-भर चर्चा वी अपेक्षा कन-भर अर्चा 
श्रेष्ठ है। उठ भोर राम का चितन बीज इस वाक्य के लिखनेवाले का उद्देश्य 
यह नहीं हैं कि इसे घोखता बैठे, वल्कि यह है कि प्रात काल उठकर राम का 
चितन करे । 
गीता वा रहस्य गीता की पोधी में छिपा हुआ नही है। यह तो खुला हुआ 
है। भगवान्‌ खुद ही कहते है कि मैने उसे सूर्य से कहा है / यह इतना खुला है 
कि जिसके आखें हो वह उसे देख सकता हैं । और यदि छिपा हुआ ही है तो 
गीता की पोथी में तो निसजय ही नही छिपा है । वह हृदय की गुफा में छिपा 
है। इस गुफा के मुह पर दुर्वर्तत के पत्थरो का ढेर रूम गया है। उन्हे हटाकर 
अदर देखना चाहिए। उनके लिए मेहनत वरनी पडेगी। गीता 'कु्' क्षेत्र में 
कही गई है । सस्कृत में कुछ! का अर्थ हैँ कर्म कर। कुरुक्षेत्र मानी कर्म की 
अधि । इस कर्म की भूमिका पर गीता कही गई है । और वही उसे मेहनत के 


कानो से सुनना है। ग 
बहुतेरो की समझ है कि मिशनरी छोग जैसे बाइबिल कौ प्रतिया मुफ्त 
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बारते है, उसपर व्याख्यान देते फिरते है, कोई सुने न सुने, अपना राग अछापे 
जते है, वैसे ही हम गोता वे बारे में करे तो हमारे धर्म का प्रचार होगा | पर 
यह कौरा वहम है | मिशनरियो ने जो बहुत ही योडा सा सच्चा धर्म-प्रचार 
किया है वह उनमें से कुछ सज्जनो की सेवा का फल है। वाकी का उनका धर्म- 
भ्रधार दभ है। पर इस दम से उनके काम को नुकसान पहुचा हैं) उनके अनु- 
करण से हमारा कोई लाभ नहीं होगा । हि 

अत गीता-जयती के दिन गीता के प्रचार की वाह्य कल्मता पर जोर न 
देकर ऐसा प्रयत्व करना चाहिए कि हाथ से कुछ-न-कुछ निष्काम सेवा बने। 
साथ ही, भवितयुक्‍तर चित्त रो यथाशक्ति गोता का थोडा-सा पाठ करना भो 
उपयुक्‍त है । 


$ के के 
पुराना रोग 


अस्पृश्यता के हिमायती एक दछोल सह वेश क्या करते है वि यह 
पुरातत माल से चछी आ रहो है। पर यह बात दलोछ बसे हो सकतो है यह 
समझना मठिन हैँ । माना कि पुरानी पूजी' को रक्षा करनो चाहिए । पर 
रक्षा में बढ़ाना, जीर्णोडार वरना वगैरा वई बात शामिल है । अपना पुराना 
घर तो प्यारा रुगता है। पर कया उसमें के चूहो और छछूदरो वे बिल भी प्यारे 
होगे ? पट थो सतान प्यारो होने से कया पेट का रोग भी प्यारा होगा ?े और 
यह भी पुराना रोग ?ै फिर उसका इलाज कराये क्या ? जोर्णोंदार में भो 
बाया देनेवालो दस जीर्ण-मक्ति को क्‍या यहा जाय २ साद्ात्‌ उपनिपद्‌ के 
ऋषियों ने यह स्पष्ट आशा जी है, “यान्यत्मार सुचरितानि ) सासि त्वयो- 
बाहयाति। मो इतराणि।"--हमारे जो अच्छे शाम हैं उनना अनुपरण करो, 
दूसरे कामों मा। नहीं । हम अपनो विवेर-यूद्धि से इस्तीफा देतर साफ तौर से 
उनवी आशा-मग करते हैं और उत्दे सानते है कि हम उनकी आशा पालते 
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हैँ। यह आत्मवचना नही तो वया हैं । 
इसमें भी भूत को भागवत का आधार' मिलने वाली वात हो जान पर 
तो आत्मवचना की ह॒द हो जाती है। बहते है, अस्पृश्यता वे लिए आधार है, 
आदि शकराचार्य का ! अद्वेत बे सिद्धात का प्रतिपादन वरना जिनका 
जीवन कार्य था, अमगल 'भेदामेद भ्रम' को उनका आधार ! कसा अचरज 
है | सता का आधार लेना ही हो तो उनके उत्तर-चरित्र से लिया जांतां है, 
पूर्व-चरित्र मे से नही लिया जाता । शकराचार्य के चरित्र में जो चाडाल वी 
* क्या है वह उनवे पूर्व-चरित्र की है। उस आधार पर अगर अस्पृश्यता मान्य 
ठहूराई जाय तो वाल्मीकि के (पूर्व-चरित्र के) आधार पर ब्रह्मह॒त्या भी 
भान्य ठहरेगी ! और फिर अमान्य वया रह जायगा ? कारण, साधु हुआ तो 
भी साधुत्व की योग्यता प्राप्त होने के पूर्व तो वह साधु नही ही होता । उस 
समय के उसके चरित्र में चाहे जो मिल जायगा । इसीलिए कहावत है, 
“ऋषि का कुल मत देखो।” देखना ही हो तो उसका उत्तर-चरित्र देखना 
चाहिए और सो भी विवेक साथ रखकर । पूर्व चरित्र देखने से वया मतलब ? 
आचार्य चरित्र मे वणित चाडाल की कहानी यो है---आचार्य एक बार 
वाणी जा रहे थे और उसी रास्ते पर एक चाडाल चला जा रहा था। उन्होने 
उसे हट जाने को कहा । तब चाडाल ने उनसे पूछा--“महाराज, अपने अप्त- 
मय शरीर से मेरे अन्नमय शरीर को आप परे हटाना चाहते है या अपने में 
स्थित चैतन्य से मेरे अदर के चैतन्य को ? शरीर किसीका हो, वह स्पप्टत 
'गदगी वी यठरी ” है ! और आत्मा तो सर्वत्र एक और अत्यत शुद्ध है। ऐसी 
स्थिति में अस्पृश्यवा किसकी और किसके लिए २” यह उसके प्रश्न का भाव 
है । पर इतना कहकर ही वह चाडाल चुप नही रहा । उसने फटकार और 
आगे बढाई--/गगा-जल के चद्रमा और हमारे हौज वे चद्रमा में कुछ अतर 
है ? सोने के कलसे के आकाश में और हमारे मिट्टी के घडे के आबाश मे 
कुछ फर्क हैं? सर्वत्र आत्मा एक ही है न ? फिर यह ब्राह्मण और वह अत्यज 
वा भेद-अ्रम आपने कहा से निकाला ?”--/विप्रोश्य इवपचो5्यमित्यपि 
महान्‌ कोष्प विभेदक्षम ।” इतनी फटकार सुनवर आचार्य के कात ही 


अदण और कीर्तन द्र्ष्‌ 


नहीं आखे भी खुल गई और नप्नता से उसे तमस्कार करके बोले, “आप- 
सरीखा मनुष्य, फिर चाहे बह चाडाल हो या ब्राह्मण, मेरे लिए गुए-स्थानीय 
है ।/--/चाडाछोडस्तु स तु डिजोश्स्तु गुरुरित्येघा भनीपा मम ॥! इस 
बातचीत से क्या अवुमान निकाला जाय यह पाठक ही त्तय कर छे ।” 
जिस रास्ते अपने बढे-बडे गये उस रास्ते हमें जाता चाहिए, यह मनु ने 

मी कहा हैं। पर वह सन्मार्य' हो तो ,यह्‌ अन्हीका बताया हुआ अपवाद है । 
बह इलोक देकर यही समाप्त करता हू ! 

येनाश्य वितरों याता येत मज़ा वितामहा १ 

त्तेन यायात्‌ 'सता मार्ग ? तेन गरच्छ्न रिप्यति ॥ 


कु 
३१५० ५ 


श्रवण और कौन 


प्रहुलाद ते सौ प्रकार की भवित कही है। उनसे भक्ति के दो प्रकारश्षवण 
आर कीतेन को बिल्कुल आरम मे रखा है। भक्ति-मार्ग में श्रवण-कीतंत की 
बडी महिमा गाई गई है । सुनो हुई वस्तु को बार-बार सुतना, कही हुई ही 
बात को बार-बार कहना भक्‍तो की रीति है । तीनो छोक में विचरना और 
बराबर बोलते रहना नारद-सरीखो का जन्म का घथा हैं। उच्च वर्ग के छोया 
में, मध्यम वर्ग के लोगो में, निचले वर्ण के छोगो में--तीनो छोको मे ही नारद- 
ज्ञी की फेंसी होती है और बराबर कीर्तन चलता है। कीच का विषय एक 
दी हैं । वही भवतवत्सल प्रभु, वही पतित-पावन वाम । दूसरा विषय नही, 
दूसरी भाषा नहीं ! वही गाना, यही रोना, वही कहना, वही चिल्छाना। से 
आहलस्य है, न परेशानी, न यकाबट हैं, न विश्वाम, गाते गाते फिरना और 
फिरते-फिरते गाना ' 

ऊैसे नारद-सरीखो के लिए मिरतर गाना है वैसे धर्मराज-सरीखी के 

लिए सतत सुवना ४ महत्मत्टततन्ठे वनपवें जौर साति वर्ष ये दोनो (बिशार पर्व 
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धर्मराज की श्रवण-भक्ति के फल हूँ । वनवास में रहते समय जो कोई ऋषि 
मिलने आता धर्मराज उसकी खुशामद करते । भवित-भाव से प्रणिपात करके 
जो सेवा बनती करते और जहा ऋषि ने कुशल-प्रश्न किया कि अपनी करुण- 
कहानी कहने का निमित्त बनाकर लगते प्रश्न पूछने, “महाराज, द्रौपदी 
पर आज जैसा सकट हूँ, वेसा आज तक कभी किसीपर पडा था वया ?” 
वह कहते, “क्या पूछते है यह आप ? बडो-बडो ने जो कष्ट सहे है उनके 
मुकाबले मे तो द्रौपदी का और आपका कष्ट किसी गिनती में नही है । सीता 
को, राम को, वया कम कष्ट सहने पडे २” धर्मराज फिर पूछते, “सो कैसे २” 
इतना सहारा पा जाने के बाद ऋषि का व्याख्यान चलता । सारी राम-कहानी 
अथ से इति तक बह कहते और यह प्रेमयुक्त चित्त से सुनते ॥ दूसरे किसी 
अवसर पर ऐसे ही कोई ऋषि आकर नल-दमयती का नाम छे लेते तो घर्मराज 
फौरन सवाल करते, “वह क्‍या कथा हूँ ? ” अब राम वी सीता कौन थी और 
नल-दमयती की कया क्या है, इतिहास का इतना अज्ञान धर्मेराज में होना 
कंसे माना जा सकता हूँ ? पर जानी हुई कथा भी संतो के मुख से सुनने में 
एक विश्वेप स्वाद होता है। इसके सिवा वही वस्तु बराबर सुनने से विचार 
दृढ होता है । इसलिए धर्मंराज ऐसे श्रवण-प्रेमी बन गये थे । 
पर पुरानी वात जाने दीजिए । बिल्कुल इसी जमाने वा उदाहरण 
लीजिए । नारद की तरह ही तुकाराम महाराज ने अतिम घड़ी तक कीर्तन- 
भक्ति की गूज जारी रखी। रोज रात को भगवान्‌ के मदिर में जाकर कीर्तन 
मरने का उनका क्रम आमरण अबाधित रूप से चछा । लोग जाय, न जाय, 
भगवान्‌ के सामने वीतेन तो होगा ही । न सुननेवाले देवता को भी की्ंन 
सुनाना जिनवा गत हो गया था वे यदि सुननेवाले देवताओं को “यधाधिवार' 
उपदेश वरने वा काम जोरो से बरें तो इसमे आइचरय्य ही क्या ?ै समाज को 
विल्युछ निचलो श्रेणी से छेवर ठेठ ऊपर वी श्रेणी तत्र सबको तुताराम 
महाराज ने भगवान्‌ का नाम सुनाया। घर में, मदिर में, घाट में, याट में, सर्वत्र 
यही एक-सा सुर। पत्नी को, बेटी को, भाई को, जमाई मो, गांव वे मुसिया 
बो, देश ये दासक वो, शिवाजी महाराज को, रामेशवर भट्ट को, अबाजों 
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चुवा को---सवको तुकाराम महाराज ने हरि-ताम का झुक ही उपदेश किया 
और जाज भी उनकी अभगर वाणी वही काम अव्याहत रुप से कर रही हैं । 
इधर के इतिहास में जैसे हमे तुकाराम-सरी्खे सदा बोलते” भक्ति के 
स्रोत मिलते है वैसे ही उस स्लोत से नहर काटकर राष्ट्र के घर्म-क्षेत्र की बाग- 
बानो करनेवाके शिवाजो-जैसे श्रवण-दक्ष किसान भो देखने को मिलते हैँ ॥ 
पच्चीस-पच्चीस मीछ की दूरी से कोतेन सुतने के लिए बराबर दौडते जाना 
उनका नियम था! और जो कुछ सुनना वह आलूस-वाल्स झाडकर जी रूगा- 
ऋर सुनना, और जैसा सुनना उसके अनुसार आचरण करने का वराबर प्रयत्न 
करना, इसीकों श्रवण कहना चाहिए । शिवाजी महाराज ने सतत श्रवण 
किया। कोई सत्पुस्पष मिल गए तो उनसे सुनने का मौवा उन्होने सहता हाथ 
से नही जाने दिया । तभी सब उद्योगो में रूमाने के वाद भी बच रही इतनी 
स्फूत्ति का खजाना उनके हृदय में जमा हो सवा । 
अक्ित-भार्ग में जिसे श्रवण-मक्ति और कीर्तन-भक्ति कहते है उसीको 
उपनिपद्‌ में स्वाध्याय और प्रवचन नाम दिया हैँ । नाम भिन्न होते पर भी अर्थ 
एक ही है । स्वाध्याय के मानी है सीसना और प्रवचन के मानो सिखाना । इस 
सीखने और सिखाने पर उपनिपदो का उतना ही जोर है जितना श्रवण और 
कीर्तन पर सतो का । “सत्पं बद । धर्म चर। स्वाध्यायान्मा प्रमद' ।--- 
सच बोछ,घर्म पर चल ओर स्वाध्याय से मत चूक इन तीन सूत्रों मे ऋषि की 
सारी सिखावत आगई । स्वाध्याय और प्रवचन अर्थात्‌ सीखने-सिखाने का 
महत्व ऋषियो की दृष्टि मे इतना ज्यादा था कि मनुष्य के लिए नित्य आचरण 
करने योग्य धर्म के त्त्य बतलाते हुए उन्होमे प्रत्येक तत्व के साथ स्वाध्याय 
प्रवचन का पुन -पुन उल्लेख किया है । सत्य और स्वाध्याय प्रवचन', तप 
और स्वाध्याय प्रवचन, “इंद्रिय-दमन और स्वाध्याय-प्रवक्चन', मानसिक 
शाति और स्वाध्याय-अवचन', इस प्रकार प्रत्येक कर्तेव्य को अलग-अलग 
कहकर हर बार ऋषि ने स्वाघ्याय अ्वचन का हेतु ओर विषय तो बतलाया 
ही, साथ ही उसका मह व भी बता दिया है । 
हमारा स्वराज्य-आदोलन जत्मत व्यापक जौर गभीर आदोलन है वह 
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एक ओर तीस करोड लोगो से--मानव-श्रजा के एक पचमाश है--सबंध 
रखनेवाला होने के कारण विशाल है, और दूसरी ओर आत्मा का स्पर्श 
करनेवाला होने के कारण गभीर है। 
तीस करोड आदमियो से ही इस आदोलन का सबध है, यह कहना भी 
सकुचित है। व्यापक-दृष्टि से देखा जाय तो मालूम होगा कि सारे मानव- 
जगत की भवितव्यता इस आदोलन से सबधित है। पैर वा नन्हा-सा काटा 
निकालना भी सिर्फ पाव का सवाल नही होता। सारे शरीर का हिंत-सबध 
उससे रहता है। फिर बिगडे हुए कछेजे को सभालने का सवाल सारे शरीर 
को सुधारने का सवाल कैसे नही है ? अवश्य यह सारे शरीर का सवाल है 
और कोई आसान सवाल नही है, जीने-मरने का सवाहू है-यक्ष-प्रश्न 
है। जवाब दो, नही तो जान दो, इस तरह का सवाल है। काल वी दृष्टि से 
अत्यत प्राचीन, लोक-सख्या के हिसाब से जगत के पाचबे हिस्से के बरावर, 
विस्तार की दृष्टि से रूस को छोडकर पूरे यूरोप के बराबर, सस्कृति में उदार 
उच्च, अद्भुत, प्राकृतिक, सपत्ति में जगत के लिए ईप्या की वस्तु, हिंदू और 
बौद्ध इन दो विश्वव्यापक धर्मो को जन्म देनेवाली और इस्लाम का विस्तार- 
क्षेत्र बनी हुई, वाइमय वैभव में अद्वितीय यह भारत-भूमि ब्रिटिश साझाज्य 
के मुकुट का हीरा ही नही, बल्कि साम्राज्य की नियली हुई हीरे की कनी है-- 
इसके जीवन-मरण पर दुनिया का भाग्य अवलबित है। इसलिए आज के 
हमारे स्वराज्य-आदोछन का सबध सिर्फ तीस करोड भारतीय जनता से ही न 
होकर सारे जगत से है। ओर दूसरी ओर यह आदोलन आत्मा को स्पर्श करने 
चाला है, यह कहने से उसकी सच्ची गरभीरता वी कल्पना नही होती । स्वराज्य 
का यह आदोलन आत्म-शुद्धि करनेवाछा है। और आत्मशुद्धि वा वेग साक्षात्‌ 
परमात्मा से भेंट किये बगैर थमनेवाला नहीं। इसलिए इस आदोलन का 
घनफ्ल परमात्मा से गुणित मनुष्य को दुनिया का क्षेत्र वे गुणनफल के 
बराबर होगा। 
आदोलन के इतने विश्ञाल और गभीर होने की वजह से उसकी सिद्धि वे 
लिए दो बातो की फिक रखना जहूरी है। एक तो उसे किसी खूदे से कसकर 
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चाध देना चाहिए। नही तो वह हाथ से निकल भागेगा और दूसरे उसके तत्वो 
का श्षरवण-कीर्तन जारी रखना चाहिए। 
इनमें आदोलन का खुटा अब निरिचत होगया है। चरखा हमारे सारे 
आदोलन का खूटा है । इसके चारो ओर आदोलन का चक्र फिराते रहना 
चाहिए । सुविधा और आवश्यकतानुसार कछुआ अपने अग कभी अपने 
मजबूत कवच के अदर खीच लेता है और कभी बाहर फैला देता है। वैसा ही 
चरखे का मजबूत खूटा कायम करके उसके आश्रय मे हम आदोलन के दूसरे 
अवयवों को कभी बाहर पसारते, कभी भीतर बटोरते चलेगे । आज हमने 
अपने आदोलन के अवयव भीतर खीच लिये है । मोका पडने पर फिर बाहर 
पस्तारेंगे । पर कभी इस चरखे के खूटे को छोडना नही होगा। ब्रह्म 'सर्यगत 
सदासम' है, इसलिए कोई यह नहीं कह सकता कि वह कब ,चकमा देवर 
तिकल भागेया। इसीलिए उस ब्रह्म को किसी मूत्ति में वेद किये बिना भक्त का 
यम नहीं चलता | वैसे ही आदोलन विश्वव्यापी हुआ कि कुछ भी हाथ 
सही रूगता। इसलिए उस आदोलन की चरतसे में प्राणअतिप्ठा है, और 
झुछ हो या न हो, इस मूत्ति की पूजा में कभी चूक नही होनी चाहिए। 
ओर छतने ही महत्व वी द्रसरी बात है आदोलन के तत्वों के सबके 
यानी पर बरावर पडते रहने की व्यवस्था । दास्तव में ये दोनो बाते अछूग« 
अलग नही है। एक ही बात बे दो अय है ९ कीर्तेत करना हो तो सामने मूतति बा 
होना जरूरी है । देवता वी मूत्ति के बिना वीतेन नहीं हो सकता । गया वा 
पानी समूद्र की और जाता है तो तीर पर के वृक्षो वा पोषण करता हुआ जाता 
है। पर जाता है समुद्र वी ओर ही | चैसे ही बीत॑न वी थार बहती हैं मगवान के 
सम्घुश ही, सुननेवाले तीर पर ये यूक्षो के समान है। स्वराज्य वे आदोल्न की 
स्थापना चरणे वी मूर्ति में करती और उस मूर्ति के सामने अखड कोतेतन की 
जयजगबार जारी रसता है। यह सजन-कार्य हरएवा शहर में, हरएक 
गाव में, हरएफ पर में, धुरू होना चाहिए। कोर्तेत की गुजार से दुनिया को 
गुजा देना चाहिए। यह हम कर पाय तो यह पकड़ी बात है कि एक क्षण में 
राष्ट्र पा बामापल्‍जट हो जाय | 
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+ ११४: 
रोज की प्रार्थना 


# असतो मा सदगमय ॥। 
तमसी मा ज्योतिगंमय । 
सृत्योमा अमृत गमय था 


है प्रभो, मुझे असत्य से सत्य में ले आ। अवकार मे से प्रकाश में छे 
जा। मृत्यु में से अमृत में ले जा। 

इस मत्र में हम बहा हैं, अर्थात्‌ हमारा जीव-स्वरूप क्या है और हमें 
कहा जाना है, अर्थात्‌ हमारा शिव-स्वरूप क्या है, यह दिखाया है। हम 
असत्य में है, अधकार मे हैं, मृत्यु मे है। यह हमारा जीव-स्वरूप है। हमे 
सत्य की ओर जाना है, प्रकाद्य की ओर जाना है, अमृत्व वो प्राप्त कर छेना 
है, यह हमारा शिवस्वरूप है | 

दो बिंदु निश्चित हुए कि सुरेखा निश्चित हो जाती है। जीव और 
शिव ये दो बिंदु निश्चित हुए कि परमार्थ-मार्म तैयार हो जाता है। मुक्त के 
लिए परमार्थं-मार्ग नही है, कारण उसका जीव-स्वरूप जाता रहा है। शिव- 
स्वष्प का एक ही बिंदु बावी रह गया है, इसलिए मार्ग पूरा हो गया। जड के 
लिए परमार्थ-मार्ग नही है। कारण, उसे शिवस्वरूप का भान नही है। 
जीव-स्वरूप का एक ही विंदु नजर के सामने है, इसलिए मार्ग आरभ ही 
नहीं होता। मार्ग वीचवाले छोगो वे लिए है। बीचवाले लोग अर्थात्‌ मुमुक्षु ॥ 
उनके लिए मार्ग है। और उन्हीके लिए इस मश्रवाली प्रार्थना है। 

“मुझे असत्य में से सत्य मे ले जा! इंडवर से यह प्राधेता करने के मानी है, 
“अस्त्य में से सत्य नी ओर जाने का बराबर मै प्रयत्न करूगा? । इस तरह वी एक 
प्रतिनान्सी बरना। प्रयत्नवाद की प्रतिज्ञा के विना प्रार्थना वा षोई अर्थ ही 
नही रहता। यदि मैं प्रयत्त नही बरता और चुप वंठ जाता हू, अथवा विएद 
दिया में जाता हू, और जवान से “मुझे असत्य में से सत्य में छे जा' यह प्रार्थेता 
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किया करता हू, तो इससे चया मिलने का ? नाग्रपुर से कलकत्ते की ओर 
जानेवाली गाडी मे बैठकर हम हि प्रभो, मुझे बबई के जा' की कितनी ही 
प्रार्थना करें, तो उसका क्या फायदा होना है ? असत्य से सत्य की ओर ले 
खलने की प्रार्थना करनी हो तो असत्य से सत्य की ओर जाने का प्रयत्न भी 
करना चाहिए । प्रयतलहीन प्रार्थना प्रार्थना ही नही हो सकती । इसलिए 
ऐसी प्रार्थना करने में यह प्रतिज्ञा झ्यामिल है कि मैं अपना रुख असत्य से 
सत्य की ओर करूगा और अपनी शक्तिभर सत्य की ओर जाने का 
भरपूर अयत्व करूगा । 
प्रयत्त कस्ला हूँ तो फिर प्रार्थना बयों ? प्रयत्त करना है, इसोलिए 
तो प्रार्थना चाहिए । में प्रयत्त करनेवाला हू । पर फल मेरी मुदठी में थोडे 
ही हूँ ! फल तो ईब्वर की इच्छा पर अवलबित हैं। में प्रयत्त व रक्े भी कितना 
करूमा ? मेरी दावित क्तिनी अल्प हैं ? ईश्वर की सहायता के बिना में 
अकेला क्‍या कर सकता हू ? में सत्य को ओर अपने कदम बढ़ाता रहू 
तो भी ईएवर वी कृपा के बिना में सजिल पर नहीं पहुच सकता। मै रास्ता 
बाटने का प्रयत्त सो करता हू पर अत में मैं रास्ता काटा कि बीच में मेरे 
पैर ही कट जानेवाले है, यह कौन कह सकता हैं ? इसलिए अपने ही बल- 
बूसे में मजिल पर पहुच्र जाऊगा, यह घमड फिजूल हैं ! काम का अधिकार 
मेरा हैं, पर फल ईश्वर के हाथ में हैं । इसलिए प्रयत्त के साथ-साथ ईदवर की 
प्रार्थना आवश्यव है। आ्रार्थेना के सयोग से हमें बछ मिलता हूँ । यो कहो न॑ 
नि अपने पास का सपूर्ण बछ काम में छाव॒र और बर की ईश्वर से साय बरना 
यही प्रार्यना का मतलब है । 
प्रार्यता में देववाद और प्रयत्ववाद का समन्वय है । देववाद में पुरुषार्थ को 
अवबाद नहीं हैं, इससे यह वावला है । प्रयत्नवाद में निरहकार यृत्ति नहीं है, 
इससे वह घमडी है । फल दोनो ग्रहण नही किये जा सकते ! किंतु दोनो को 
छोडा भी नहीं जा सकता । कारण, दववाद में जो नघता है बह जरूरी है । 
अयलवाद में जो परात्रम हैं यह भो आवश्यक है । प्रार्थना इतना मेल साधती 
है। मुक्तसगोश्नहूंवादी घृत्पुत्तासह्त्तमन्वित” गीता में सात्तिक कर्ता का मह्‌ 
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जो छक्षण कहा गया है उसमे प्रार्थना का रहस्य है। प्रार्थना मानी अहवा र- 
रहित प्रयत्न। साराद,, 'मुझे असत्य मे से सत्य में ले जा' इस प्रार्थना का सपूर्ण 
अर्थ होगा कि 'मै असत्य में से सत्य की ओर जाने का, अहकार छोडकर, 
उत्साहपूर्वक सतत प्रयत्त कखूगा ।” यह अर्थ ध्याव में रखकर हमे रोज प्रभु स्ते 
प्रार्थना करनी चाहिए क्-- 
हे प्रभो, तू मुझे असत्य में से सत्य में छे जा । अधकार में से प्रकाश में ले 
>जा। मृत्यु में से अमृत में छे जा। 


४ १२ ६ 
तुलसीकृत रामायण 


तुलसीदासजी की रामायण का मारे हिंदुस्तान के साहित्यिक इतिहास 
में एक विशेष स्थान है। हिंदी राष्ट्रभापा है और यह उसका सर्वात्तिम ग्रथ है, 
अत राष्ट्रीय दृष्टि से भी उसका स्थान अद्वितीय है ही । साथ-साथ वह 
हिंदुस्तान के सात-आठ करोड छोगो के लिए बेद-तुल्य प्रमाण मान्य है, तित्य- 
परिचित और धर्म-जागृ्ति का एकमात्र आधार है, इस प्रकार धारमिक दृष्टि 
से भी वह बेजोड कही जा सकती है । और राम-भवित का प्रचार करने मे 
'शिष्यात्‌ इच्छेत्‌ पराजयम्‌' इस न्याय से वह अपने गुरु वाल्मोकि-रामामण को 
भी पराजय का आनद देनेवाली है, इसलिए भक्तिमार्गीय दृष्टि से भी यह 
ग्रथ अपना सानी नही रखता । तीनो दृष्टिया एकत्र बरके विचार करने पर 
अस्वयाकूकार का उदाहरण हो जाता है कि राम-रावण-युद्ध जिस तरह 
राम-रावण के युद्ध-जैसा था, उसी तरह तुलसीइत रामायण तुलसीझईत 
रामायण-जैसो ही है । 

एक तो रामायण का अर्थ ही है. मर्यादा पुरुषोत्तम श्रीरामचद्र का चरित्र 
तिसपर तुलसीदास ने उसे विशेष मर्यादा से लिखा हैं। इसी लिए यह ग्रथ सुकु- 
मार बालकों वे हाथ में देने छायक निर्दोष तथा पवित्र हुआ है । इसमें सब 
रसो वा वर्णन नैतिक मर्यादा वा ध्यान रखकर किया गया है। स्वय भविति पर 
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भी नीति की मर्यादा छमा दी है । इसीलिए सूरदास की जैसी उद्दाम भवित 
इसमें नही मिलेगी । तुलसी की भक्ति सयमित है । इस सयमित भक्ति और 
उद्दयाम भक्ति का अतर मूल राम-भक्ति और क्रष्ण-भक्ति का अतर है । साथ 
ही, तुलसीदासजी का अपना भी कुछ है ही। « 
तुलसीकृत रामायण का वाल्मीकि-रामायण की अपेक्षा अध्यात्म- 
रामायण से अधिक सबंध हूँ | अधिकाश वर्णनो पर, खासकर भक्ति के 
उद्गारी पर, भागवत की छाप पी हुई है, गीता की छाप तो है ही । महाराष्ट्र , 
के भागवत-धर्मीय सतो के ग्रथो से जिनका परिचय है उन्हें तुलसीकृत रामायण 
कोई नई चीज नहीं मालूम होगी ॥ वही नीति, वही निर्मेल भक्ति, 
चह्दी समम । कृष्ण-सखा सुदामा को जिस तरह अपने गाद मे वापस आने पर 
मालूम हुआ कि कही मै फिर से द्वारकापुरी मे छौटकर तो नही जा गया, उसी 
तरह सुछलोदासजी की रामायण पढते रामय भहाराष्ट्रीय रात-समाज के 
बचनो से परिचित पाठकों को 'हम कही अपनी पूर्व-परिचित सत-वाणी 
तो नही पढ रहे है, ऐसी शका हो सकती है, उसमें भी एकनाथजी महाराज 
की याद विशेष रूप से आती है। एकनाथ के भागवत और बुलसीदासजी की 
कामामण इन दोनो में विशेष विचार-साम्य है । एकनाथ ने भी रामायण 
लिखी है, पर उनकी आत्मा भागवत में उतरी है । एकनाथ के भागवत ने 
ही रानाडे को पागल बना दिया | एकनाथ इृष्ण-भकत थे तो तुलसीदास 
शामभकक्‍त । एकनाथ ने कृष्ण-भक्ति वी मस्ती को पचा लिया, यह उनकी 
विशेषता है । ज्ञानदेव, नामदेव, तुकाराम, एकनाथ ये सभी क्ृप्णभक्‍न हूँ 
और ऐसा होते हुए भी अत्यत मयदिाज्ञील । इरा कारण इस विषय मे उन्हें 
छुरलूसीदासजी से दो नवर अधिक दे देना अनुचित न होगा । 
तुल्सोदासजी की मुख्य करामात तो उनके अयोध्याकाड में हैं। उसी 
बाड़ में उन्होंने अधिक परिश्रम भी किया हैँ। अयोध्याक्ाड मैं भरत की भूमिका 
अदभुत चित्रित हुई हैं । मरत तुलसीदास की ध्यानमूत्ति थे । इस ध्यानमू्ति 
की चुनने से उनका ओचित्य है । ऊृंदमण और भरत दोनो ही राम वे अतन्य- 
भअचस थे,लेविन एक को रास की स्ते कर सरभ हुआ और दूसरे को वियोन 
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था । पर विय्ोग ही भाग्यरूप हो उठा । इसलिए कि वियोग में हो भरत ने 
सगति का अनुभव पाया । हमारे नमीव में परमात्मा मे विधोग में रहपर ही 
माम वरना लिफा हैँ। छक्ष्मण ये जैसा सगति वा भाग्य हमारा वहा | इस- 
लिए वियोग को भाग्यरुप में विस तरह बदल सकते हैं इसे समझने में भारत 
वा आदर्श ही हमारे लिए उपयोगी हैं। 
धारीरिक सगति वी अपेक्षा मानसिक समति या महत्य अधिव हैं । 
शरीर से समीप रहवर भी मनुप्य मन से दूर रह सवता है। दिन-रात नदी का 
पानी ओढे सोया हुआ पत्थर गीलेपन से विल्वुकू अलिप्त रह सकता हैं । 
उलट शारीरिक वियोग में ही मानसिव सयोग हो सकता है, उसमे सयम वी 
परीक्षा है । भक्ति की तीद्रता वियोग से बढती ही है। आनद की दृष्टि से 
देखें तो साक्षात्‌ स्व॒राज्य की अपेक्षा स्वराज्य-प्राप्ति वे प्रयत्त वा आनद झुछ 
और ही है। सिर्फ अनुभव करने वी रसिक्ता हममें होनो चाहिए। भवतो में यह 
'रसिकता होती है। इसीलिए भक्त मुक्ति नही मागते, वे भवित में ही खुश 
रहते हूँ । भक्ति का अर्थ बाहर वा वियोग स्वीवार वर अदर से एक हो जाना 
है। यह कोई ऐसा-बैसा भाग्य नही परम भाग्य है--मुबित से भी श्रेष्ठ भाग्य 
है । भरत का यह भाग्य था । छद्मण वा भाग्य भी बडा था | पर एक तो 
हमारी किस्मत में वह नही और फिर कुछ भी वहिए, वह है भी कुछ घटिया 
हो । इसका कारण अगूर खट्टे है, सिफ यही नही है, क्तु उपवास मीठा हैं, 
यह भी है। भरत वे' भाग्य मे उपवास वी मिठास है । 
कोक्मान्य तिलक ने 'गीता-रहस्य में सन्‍्यासी वो छद्य कर यह कटाक्ष 
किया है कि सन्यासी को भी मोक्ष का लोग तो होता ही है ।' पर इस ताने को 
व्यर्थ कर देने की युक्ति भी हमारे साधु-सतो ने दूढ निकाली है) उन्होने लोभ 
को ही सन्यास दे दिया । खुद तुलसीदासजी भवित की नमक-रोटी से खुश है, 
मुक्ति की ज्योतार के प्रति उन्होने अरुचि दिखाई है। ज्ञानेश्वर ने तो “भोग- 
मोक्ष तिबरणण । पायातल्ोों” (भोग और मोक्ष पैर तले पडे हुए उत्तारा 
जैसे हैं), “मोक्षाची सोडोबाधी करी” (मोक्ष की पोटली को बाधती छोडती 
है अर्थात्‌ मोक्ष जिसके हाथ की चीज है) ,“चहू पुस्षा्थों शिरी । भक्ति जैसी” 
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(चारों पुस्पार्थों से श्रेष्ठ भक्ति जैसी) जादि बचनी मे मुक्ति को भक्ति की 
टहलुईं बनाया है। और तुकाराम से तो “नको ब्ह्मश्षान आत्मस्थिति भाव” 
(मुझे न ब्रह्म-ज्ञान चाहिए ओर न आत्मन्साक्षात्तार) कहकर मुक्ति से 
इस्तीफा ही दे दिया है । “मुक्तीवर भक्ति” (मुक्ति से मक्ति वढकर है ) इस 
भाव की एकनाथ ने अपनी रचनाओ में दरा-पाच बार प्रकट किया हैं। इधर 
शुजरात मे मरसिह मेहता ने भी “हूरिना जन तो मुक्ति न मागे” (हरि का 
जन मुवित नही मागता) ही गाया है। इस प्रकार अतत सभी भागवत-धर्मी 
सैप्णवों की परपरा मुक्ति के छोभ से सीछहो आने मुक्त है । इस परंपरा का 
उद्गम भक्त शिरोमणि प्रहलाद से हुआ है। “नतान्‌ विहाय कृपणान्‌ विम्‌- 
सुक्षुरेक//--इन दौन जनो को छोडकर मुझे अकेछे मुक्त होने को इच्छा नही 
है, भह खरा जपाव उन्होने नूसिह भगवान्‌ को दिया | इस करियुग मे श्रौत- 
स्मात्तं संन्यास मार्गे की स्थापना करनेवाले क्कराचार्य ने भी “ब्रह्मषष्पाधाय 
कर्माणि संग त्यक्तवर करोति यः” गीता के इस इलोक का भाष्य करते हुए 
4धसुंगंत्पकत्वा/ काम अर्थ अपने पलले रो डालकर “सोडक्षेपिफले संगंत्यवत्वा”- 
“मोक्ष की भी आसक्ति का त्याग कर”, ये शब्द किया हैँ। 
तुलसीदासजी के भरत इस भक्ति-भाग्य कौ मूर्ति है । उसका मागना 
तो देखिए-- 
घरम न अरथ न काम-रुचि 
गति न चहड निरबान 
जनम-जनम रति राम-पद 
मह बरदान न आन ॥ 
यो तिछकजी के ताने को संतो ये एकदम सिकम्मा कर दिया । 
भरत में वियोग-भद्ति का उत्वर्ष दिखाई देता हैँ। इसीसे तुलसीदासजी 
के वह आदर्श हुए। भरत ने सेवा-धर्मे को खूब निवाह्म । नैतिक मर्यादा का 
संपूर्ण पालन किया, भगवान्‌ का कभी विस्मरण नही होने दिया । आज्ञा 
समझकर प्रजा वा पालन किया। पर उसका श्रेय राम के चरणो में अर्पण कर 
स्व निलिप्त रहें ॥ चथर में रहकर वनवास का अनुभव किया । वैराग्मन्युक्त 
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पित्त से यम-नियमादि विधम ग्रतो का पालन बर आरमा वो देव रे दूर रसने 
बाल़े देह पे पर्दे को ीना मर दिया। घुलसीदास गहते हूं कि ऐसे भरत 
न जन्मे होते तो मुझ-जैसे पतित वो राम-सम्मुस वौन बरता -- 
सिय-राम-प्रेम-पियूव-पूरत होत जनम मे भरत को। 
मुनि-मत-अगमन्णम-नियमम-दस विषम-अत आचरत को ! 
दुत-दाह-दारिद-दम्भ-न्दूपन सुजस-मिस्र अपहरत को ! 
पालिकास घुलसो से सर्दाह्‌ हुडि राम-रानमुण फरत को [| 
रामायण में राम-ससा भरत, महाभारत में शबुतछा का पराप्रमी भरत 
और भागवत में जीवन्मुक्‍त जड भरत ये तीन मरत प्राचीन भारत में विख्यात 
है। टिंुस्तान को भारत वर्ष सज्ञा श्युतछा के बीर भरत से मिली, ऐसा 
इतिहासजों वा मत है, एक्नाथ ने ज्ञाती जडभरत से यह मिली, ऐसा माता 
है। सभव हैं, तुलसीदासजी वो छगता हो कि यह राम-भवत भरत से मिली 
है। पर चाहे जो हो, आज वे वियोगी भारत वे लिए भरत वी वियोग-भवित 
वा आदर्श सब प्रकार से अनुवरणीय है। तुलसोदासजी ने बह आदर्श अपने 
पवित्न अनुभव से उज्ज्वल बतावर हमारे सामने रसा है। तदनुसार आचरण 
वरना हमारा पाम है। 
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बिचारी का प्रत्यक्ष जीवन से नावा दूट जाने से विचार निर्जीव हो जाते है 
ओऔर जीवन विचार शून्य वन जाता है। मनुष्य घर में जीता है और मदरसे मे 
विचार सीखता है, इसलिए जीवन और विचार का मेल नहो बैठता। उपाय 
इसवा यह है कि एक ओर से घर में मदरसे का प्रवेश होता चाहिए और दूसरी 
ओर से मदरसे में घर घुसना चाहिए। समाज-शस्त्र को चाहिए कि झालीन 
कुटुब निर्माण करे और शिक्षण-द्ास्त्र को चाहिए कि कौटुबिक पाठशाला 
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स्थापित करे ॥ इस झेख में दालीन कुटुव के विषय में हमे नही विचारना है, 
कौदुबिक पाठशाला के सबंध में ही थोडा दिग्दर्शन कराना है। छात्रारूप 
अथचा शिक्षको के घर को शिक्षा की बुनियाद मानकर उसपर शिक्षण की 
इमारत रचनेवाली शाझा ही कौदुबिफ झाला है। ऐसी कौटुबिक शाला के 
जीवनक्रम के सबब में--पराठ्यक्रम को अछग रखकर--कुछ सूचनाएं इस 
लेख में करनी हैं। वे इस प्रकार हैं--- 

(१) ईइवर-निष्ठा ससार में सार वस्तु है। इसलिए नित्य के कार्यक्रम मे 
दोनो बैठा सामुदायिक उपासना या प्रार्थना होनी चाहिए । प्रार्थना का स्वरूप 
सतनवचनो की सहायता से ईश्वर-स्मरण होना चाहिए। उपासना मै एक भाग 
नित्य के किसी निश्चित पाठ को देना चाहिए। “सर्वेषामविरोधेन' यह नीति 
हो । एक प्रार्थना राव को सीने के पहले होनी चाहिए और दूसरी सुबह सोकर 
उठने पर । 

(२) जाहार-शुद्धि का चित्त-शुद्धि से निवट सबंध है, इसलिए आहार 
सात्विक रखना चाहिए । गरम मसाला, मिर्च, तले हुए पदार्थ, चीनी और 
दूसरे निपिद्ध पदार्थों का त्याग करना चाहिए। दूध और दूघ से बने पदार्थों का 
मर्यादित उपयोग करना चाहिए। 

(३) ब्राह्मण से या दूसरे किसी रसोइये से रसोई नहीं बनवानी 
चाहिए। रसोई की शिक्षा शिक्षा का एक अमर है। सार्वजनिक काम करनेवालो 
ने लिए रसोई वा ज्ञान जरूरी है । सिपाही, प्रवासी, ब्रह्मचारी सबकगे वह 
आनी चाहिए। स्वावछवन का वह एक अग है । 

(४) कौदुबिफ पाठ्शाल्‍ृता फो अपने पायताने का काम भी अपने हाथ 
में छेना चाहिए। अस्पृश्यता-निवारण का अर्थ क्सीसे छूतछात न मानना ही 
नहीं, विसी भी समाजोपयोगी काम से चफरत न करना भी हैं। पायक्षाना 
साफ बारना अत्यज वा वाम है, यह भावना चली जानी चाहिए | इसके 

अलावा स्वच्छता को सच्ची तालीम भी इसमे हैं ! इसमें सार्वजनिक 
स्वच्छता रखने दे ढय का अम्यास है ! 

(५) अस्पृथ्यो-साहित सबको सदरसे में स्थान मिलना चारिए, यह तो 
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है ही, पर 'कौटुबिक' पाठशाला मे पक्ति-मेद रखना भी सभव नहीं। आहार- 
शुद्धि का नियम रहना काफी हैं। 

(६) स्नातादि प्रात कर्म सवेरे ही कर डालने का नियम होना चाहिए। 
स्वास्थ्य-मेद से अपवाद रखा जा सकता है । स्नान ठडे पानी से करना 
चाहिए। 

(७) प्रात कर्मो को तरह सोने के पहछे के 'सामकर्म' भी जरूर होने 
चाहिए। सोने के पहले देह-शुद्धि आवश्यक है। इस सायकर्म का गाढ निद्रा 
और ब्रह्मचर्य से सबध है । खुली हवा में अछग-अछग सोने का नियम होना 
चाहिए। 

(८) क्तिाबी शिक्षा के बजाय उद्योग पर ज्यादा जोर देना चाहिए। 
कम-से-कम तीन घटे तो उद्योग में देने ही चाहिए। इसके बिना अध्ययन 
तेजस्वी नही होने का । कर्मातिशेषेण अर्थात्‌ काम करके बचे हुए समय में 
बेदाध्ययन करना श्रुति का विधान हैं। 

(९) शरीर को तीन घटे उद्योग मे माने और गृहडृत्य और स्वकृत्य 
स्वत करने का नियम रखने के बाद दोनो समय व्यायाम करने की जरूरत 
नही है । फिर भी एक वेछा अपनी-अपनी जरूरत के मुताबिक खुली हवा में 
खेलना, घूमना या कोई विशेष व्यायाम करना उचित है। 

(१०) कातने को राष्ट्रीय धर्म वी प्रार्थना की भाति नित्य वर्म म॑ 
गिनना चाहिए। उसके लिए उद्योग के समय वे अलावा क्म-से-वम आधा 
घटा वक्‍त देना चाहिए। इस आधे घटे में तकली का उपयोग करने से भी काम 
चल जायगा । कातने का नित्य कर्म यात्रा मे या कही भी छोडे बिना जारी 
रखना हो तो तकली ही उपयुक्त साधन है। इसलिए तकली पर कातवा तो 
आना ही चाहिए। 

(११) कपडे में खादी ही बरतनी चाहिए। दूसरी चोजें भी जहातव 
सभव हो स्वदेशी ही लेनी चाहिए। 

(१२) सेवा के सिवा दूसरे कसी भी काम के लिए रात को जागना 

नही चाहिए। बीमार आदमी की सेवा इसमें अपवाद है । पर मौज के लिए या 
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ज्ञान-प्राप्ति के लिए भी रात का जागरण निषिद्ध है। नींद के लिए ढाई पहर 
रखने चाहिए । 

(१३) शत में भोजन नही रखना चाहिए । आरोग्य, व्यवस्था और 
अहहिसा तीनो दृष्टियो से इस नियम की आवश्यकता है। 

(१४) प्रचलित विययों में सपूर्ण जागृति रखकर वातावरण को 
निरचल रखना चाहिए। 

प्रत्यक्ष अनुभव के आधार पर कौटुबिक शाला के जीवन-कम के सवध में 
शौदह सूचनाएं की गई हैं। इनमें किताबी शिक्षा और औद्योगिक शिक्षा के 
पाठ्यक्रम के बारे में ब्यौरा नही दिया गया है। उसपर लिखना हो तो अछूग 
लिखना पडेगा। यप्ट्रीय शिक्षा के विषम में जिन्हें (रस है वे इन सूचनाओ पर 
विचार करें और शका, सूचना वा आक्षेप जो सूझें, सूचित करे। 


४ १४ : 
जीवन और शिक्षण 


आज की विचित्र शिक्षण-पद्धति के कारण जीवन के दो दुकढे हो जाते है। 
आपु के पहले पद्रह-बीस बरसो में आदमी जीने के झट में न पडकर सिर्फ 
शिक्षा को प्राप्त करे और बाद को शिक्षण को वस्ते में पेट रख कर मरने 
तक जिये। 
यह सौति प्रकृति कौ योजना के विरुद्ध है। हाथभर लूवाई का वाकक 
साढे तीन हाथ वा बसे हो जाता हैँ, यह उसके अथवा औरो ने ध्यान में भी 
नही आत्ता $ शरीर वी वृद्धि रोज होती रहती है। यह वृद्धि सावकाद, क्रम- 
क्रम से थोडी-धोडी होती हैं । इसलिए उनके होने वा भान तक नही होता । 
यह नहीं होता कि आज रात को सोये तब दो फुट ऊचाई थी और सवेरे 
उठकर देर घो ढाई फुट होगई | आज की दशिक्षण-पद्धति का तो यह देय है 
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किः अमुक वर्ष बै विल्कुल आखिरी दिन तक मनुष्य जीवन के विषय में पूर्ण रूप 
से गैर-जिम्मेदार रहे तो भी कोई हर्ज नहीं, यही,नही, उसे गैर-जिम्मेदार 
रहना चाहिए और आगामी वर्ष का पहला दिन निकले कि सारी जिम्मेदारी 
उठा लेने को तैयार हो जाना चाहिए । सपूर्ण गैर-जिम्मेदारी से सधूर्ण जिम्मे- 
दारी में कूदना तो एक हनुमान-बूद ही हुई। ऐसी हनुमान-कूद की वोशिश में 
हाथ-पैर टूट जाय तो बया अचरज | 
भगवान्‌ ने अर्जुन से कुरुक्षेत्र में भगवद्गीता कही । पहले भगवद्गीता 
के 'बलास” लेकर फिर अर्जुन को कुरुक्षेत्र में नही ढकेला | तभी उसे बह 
गीता पी । हम जिसे जीवन की तैयारी का ज्ञान कहते है उसे जीवन से 
बिल्कुल अल्प्ति रखना चाहते हैं, इसलिए उबत ज्ञान से मौत की ही 
तैयारी होती है। 
बीस बरस का उत्साही युवक अध्ययन में मस्त है। तरह-तरह के ऊचे 
विचारो के महल बना रहा है। “मैं शिवाजी महाराज की तरह मातृभूमि की 
सेवा वरूगा । मै वाल्मीकि-सा कवि बनूगा । मै न्यूटत की तरह खोज 
करूंगा ।” एक, दो, चार, जाने क्या-क्या कल्पना बरता है। ऐसी कल्पता 
करने का भाग्य भी थोडो को ही मिलता हैं। पर जिनको मिलता है उनकी 
ही बात छेते है । इन कल्पनाओ का आगे क्‍या नतीजा तिकलता है ? जब 
नोन-सैल-छकडी के फेर में पडा, जब पेट का प्रश्न सामने आया, तो बेचारा 
दीन बन जाता है। जीवन की जिम्मेदारी फ्या चीज है, आज तब इसकी 
बिल्कुछ ही कल्पना नही थी और अब तो पहाड सामने खडा हो गया | फिर 
क्या करता है ? फिर पेट के लिए बन-बन फिरनेवाले शिवाजी, कषंण-गीत 
गानेवाके वाल्मीकि, और कभी भौकरी की तो कभी औरत वी, कभी लडकी 
के लिए वर की भर अत में इमशान की शोध वरनेवाले न्यूटन--इस प्रकार 
की भूमिकाए लेकर अपनी कल्पनाओ का समाधान करता है । यह हनुमान- 
कूद का फठ है । 
मैंद्रिक के एक विद्यार्थी से पूछा--बयो जी, तुम आगे कया परोगे २” 
“आगे क्‍या ? आगे कालेज में जाऊंगा ।/ 
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“ठीक है। कालेज मे तो जाओगे। छेकिन उसके बाद २ यह सवाल तो 
बना ही रहता है।” 
“सवारू तो बना रहता है | पर अभीसे उसका विचार क्यो किया 
जाय ? आगे देखा जायगा 77 
फिर तीन सार बाद उसी विद्यार्थी से वही सवाल पूछा । 
“अभी तक कोई विचार नही हुआ? 
“विचार हुआ नही यानी ? छेकिन विचार किया था क्या २”? 
“नही साहब , विचार किया ही नही । क्या विचार करें ? छुछ सूझता 
मही ! पर अभी डेढ बरस बाकी है । आगे देखा जायगा ।” 
आगे देखा जायगा! ये वे ही शब्द हैं जो तीन वर्ष पहले कहे गये थे ॥ 
पर पहले की भावाज में बेफित्री थी । जाज की आवाज में थोडी चिता की 
झलक थी। 
फिर डेढ वर्ष वाद उसी प्रश्नकर्त्ता ने उसी विद्यार्थी से--अथवा कहो अब 
“यूहस्थ” से चही प्रश्व पूछा । इस बार चेहरर चिताक्नात था। आबाज की 
च्रेफित्री विल्कुल मायव थी । तता'कि ?! तत कि २! 'ठत्‌ कियू २ यह शकरा- 
चार्मजी का पूछा हुआ सनातन सवारू अब दिमाग में कसकर चक्कर लगाने 
र्गा था । पर पारा जवाब था नहीं 
आज की मौत कल पर ढकेलते-टकेलते एक दिन ऐसा आ जाता हैँ कि 
उस दिन मरना ही पडता है । यह प्रसाप उनपर नही आता जो 'मरण के 
पहले ही” मर लेते है, जो अपना मरण आउखो से देखते है । जो मरण का 
'अगाऊ' असुभव छेते हैं उतका मरण टलता हैं ओर जो मरण के अगाऊ 
अनुमव से जी चुराते हैं, सिंचते है, उनकी छाती पर भरण जा पडता हैँ । 
सामने खभा है, यह दात अधे को उस खने का छाती में प्रत्यक्ष धक्का रूगने के 
बाद मालूम होती है । आलवाले को यह सभा पहले ही दिखाई देता है । 
अत उसका धक्का उसकी छातो को नही छूयता। 
लिंदगी की जिम्मेदारी कोई निरी मौत नही है और मोत ही,कौन ऐसी 
यदी 'मोतों है ? अनुभव ने अभाव से यह सारा 'होआ' हैं ! जीवन और 
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मरण दोनो आनद की वस्तु होनी चाहिए । कारण, अपने पर्‌मप्रिय पिता तै-- 
ईदवर ने--वह हमें दिये है । ईश्वर ने जीवन, दु खमय नही रचा । पर हमें 
जीवन जीना आना चाहिए! कौन पिता हैं जो अपने वच्चो के लिए परेशानी 
की जिंदगी चाहेगा ? तिसपर ईइवर के प्रेम और कछणा का कोई पार है ? 
बह अपने छाडले बच्चो वे लिए सुखमय जीवन निर्माण करेगा कि परेशानी 
और झझ्टो से भरा जीवन रचेगा ? कल्पना की वया आवश्यकता है, प्रत्यक्ष 
ही देखिये न । हमारे छिए जो चीज जितनी जरूरी है उसके उतनी ही 
सुरूभता से मिलने का इतजाम ईइवर की ओर से है । पानी से हवा ज्यादा 
जरूरी हैँ तो ईश्वर ने पानी से हवा को अधिक सुलभ किया है। जहा ताक है, 
वहा हवा मोजूद है । पानी से अन्न की जरूरत कम होने की वजह से पानी प्राप्त 
करने की वनिस्वत अन्न प्राप्त करने में अधिक परिश्रम करना पडता है। 
“आत्मा! सबसे अधिक महत्व की वस्तु होने के कारण वह हरएक को हमेशा के 
लिए दे डाली गई है । ईश्वर की ऐसी प्रेम-पूर्ण पोजना है। इसका खयाल गे 
करके हम निकम्मे जड जवाहरात--जमा करने--जितने जड बन जाय तो 
तकलीफ हमें होगी ही । पर यह हमारी जडता का दोप है, ईश्वर वा नही । 
जिंदगी की जिम्मेदारी कोई डरावनी चीज नही है । वह आनद से ओत- 
प्रोत है, वशरतें कि ईश्वर की रची हुई जीवत को सरल योजना को ध्यान में 
रखते हुए अयुपत वासनाओ को दवाकर रखा जाय। पर जैसे वह आनद से 
भरी हुईं वस्तु है वैसे हो शिक्षा से भी भरपूर हैं । यह पक्की बात समझनी 
चाहिए कि जो जिंदगी की जिम्मेदारी से वचित हुआ बह सारे शिक्षण का फल 
गवा बैठ । बहुतो की धारणा है कि वचपत से ही जिंदगी की जिम्मेदारी का 
खयाछ अगर बच्चा में पैदा हो जाय तो जीवन कुम्हछा जायगा। पर जिंदगी 
की जिम्मेदारी का भाव होने से कगर जीवन कुम्हछाता हो तो पिर पह 
जीवस-बस्तु ही रहते खायक नही हैं। पर आज यह धारणा बहुतेरे शिक्षण- 
श्ञास्त्रियो की भी है ओर इसका मुख्य बारण है जीवन बे वियय में दुष्ट 
बल्पना। जीवन मानी कलह, यह समान ऐेना | ईसप नीति ये अरसिक माने हुए, 
परतु आएस्दजिन, सर्द यो समझलेदारे गुर्णे से सीस् खेवर ज्यारके दानो की 


जीवन और शिक्षण प्३ 


अपेक्षा मोतियों को मान देना छोड दिया तो जीवन वे अदर बा बलह जाता 
रहेगा और जीवन में सहकार दासिल हो जायगा। बदर के हाथ में मोतियो 
की माला (मरकट भूषण जग) यह बहावत जिन्होंने गढी है उन्होंने मनुप्प वा 
मनुप्यत्द सिद्ध च करने मनुष्य के पूर्वजों वे सवध में डाविन का सिद्धात ही 
सिद्ध किया हैं। 'हनुमान के हाथ में मोतियो को मालछा' वाली बहावत 
जिन्‍्होने रची वे अपने मनुप्यत्व के प्रति वफादार रहे । 
जीवन अगर भयानफ बस्तु ही, वलह हो, तो बच्चो की उसमें दाखिल 
अत करो और खुद भी मत जियो । पर अगर जीने-लायब बस्तु हो तो 
लछडकों वो उसमें जरूर दाखिल करो। विना उसके उन्हें शिक्षण नहीं 
मिलने का । भगवदुगीता जैसे तुरुक्षेत्र में कही गई वैसे शिक्षा जीवत-क्षेत्र में 
देनी चाहिए--दी जा सकती है| दी जा सकती है, यह भाषा भी ढीक 
नहीं हँ---वही वह मिल सकती हैं। 
अर्जुन के सामने अत्यक्ष कत्तंव्य करते हुए सवाल पैदा हुआ । उसका 
उत्तर देने को लिए भगवद्गीता निर्मित हुई। इसीका नाम शिक्षा है। बच्चो 
को खेत में काम करने दी । वहा कोई सवाल पेंदा हो तो उसका उत्तर देने के 
लिए सुप्दि-शास्त्र अथवा प॒दार्थे-विज्ञान की या दूसरी जिस चीज की जरूरत 
हो उसका ज्ञान दो। यह सच्चा शिक्षेण होगा | बच्चो को रसोई बनाने दो । 
उसमें जहा जरूरत हो रसायनशास्त्र सिखाओ । पर असली बात यह हूँ कि 
उनको जीवन जीने दो ॥' व्यवहार में काम करनेवाले आदमी को भी शिक्षण 
मिलता ही रहता है दैसे ही छोटे वच्चो को भी मिले । भेद इतना ही होगा 
कि बच्चों के आसपास जरूरत के अनुसार मार्गे-दर्शत करानेवाले मनुष्य 
मौजूद हो! ये आदमी भी 'सिखानेवाले” वतफर “नियुक्त” नही होगे। वे मी 
जीवन जीनेवाले' हो, जैसे व्यवहार में आदमी जीवन जीते है । अतर इतना 
ही हैँ कि इन 'शिक्षक' कहलानेवाली का जोवन विचारमय होगा, उसमें के 
विचार मौके पर वच्ची को समझाकर बताने की योग्यता उनमे होगी । पर 
धद्िक्षक' नाम के किसी स्वतत्र धधे वी जरूरत नही है, न विद्यार्थी" नाम के 
सनुप्य-कीटि से बाहर के किसी ज्राणी की । और या करते हो” पूछने पर 


जीवन और शिक्षण प्‌ 


प्रायमिक महत्त्व के जीवनोपयोगी परिश्रम को शिक्षण में स्थाव मिलना 
चाहिए। कुछ शिक्षणश्ास्त्रियो का इसपर यह कहना है किये परिश्रम शिक्षण 
की दृष्टि से ही दाखिल किये जाय॑ । पेट भरने की दृष्टि से नही । आज पैठ भरने 
का' जो विकृत अर्थ प्रचलित है, उससे घबराकर यह कहा जाता है और उस हृद 
तक बह ठीक है। पर मनुष्य को पिट' देने में ईश्वर का हेतु है। ईमानदारी से 
पेट भरना अगर मनुष्य साध ले ती समाज के बहतेरे ढु ख और पातक नप्ट ही 
हो जाय । इसीसे मनु ने 'योड्यंशुचिः स हि शुचिः---जो आर्थिक दृष्टि से 
पविन है, बही पवित्र है, यह यथार्थ उदगार प्रकट किये है । 'सर्वेधामबिरोधेन! 
बीसे जिय, इस शिक्षण में सारा शिक्षण समा जाता है | अविरोध वृत्ति से 
शरीर-यात्रा करना मनुष्य का प्रथम कतेव्य है। यह कतंव्य करने से ही उसकी 
आध्यात्मिक उन्नति होगी । इरीसे शरोर-यात्रा के लिए उपयोगी परिश्रम 
करने को ही झरीर-शास्त्रकारो ने यज्ञ” वाम दिया है। 'उदर भरण नोहे, 
जाणिजे यज्ञ कर्म --यह उदर-भरण नही है, इससे यज्ञ कर्म जान । वामन पडित 
बा यह वचन प्रसिद्ध है। अत' में शरीर-यात्ा के लिए परिश्रम करता हू, यह 
भावना उचित है। शरीरन्यात्रा से मतलब अपने साढे तीन हाथ के शरीर की 
याया न समझकर समाज-शरीर की यात्रा, यह उदार अर्थ मन में वैठाना 
चाहिए। मेरी दारीर-यात्रा मानी समाज की सेवा और इसीलिए ईश्वर की 
पूजा, इतना समीकरण दृढ़ होना चाहिए | और इस ईरवर-सेवा मे देह 
खपाना मेरा क्तेंव्य हैं और वह मुझे करना चाहिए, यह भावना हरेक में 
होनी चाहिए । इसलिए वह छोटे बच्चो में भी होतो चाहिए । इसके लिए 
उनकी शक्तिभर उन्हे जीवन में भाग छेने का मौका देना चाहिए और 
जीवन को मुख्य केंद्र बनाकर उसके आसपास आवश्यकतानुसार सारे 
शिक्षण की रचना करनी चाहिए। 


इससे जोवन के दो खड न होगे । जीवन की जिम्मेदारी अचानक जा 
पड़ते से उत्पन्न होनेवाली अडचन न पैदा होगी । बनजाने शिक्षा मिलती 


रहेगी 'पर शिक्षण का मोह नही चिपकेगा और निष्काम कर्म को ओर भरनृत्ति 
होगी । 7 
हट 


प्द्द विनोमा फे विचार 
४ १५५६ 
केवल शिक्षण 


एक देशसेवाभिछापी रे किसीने पूछा--/“कहिए, अपनी समझ में आप 
बया काम अच्छा कर सकते हैं ?” 

उसने उत्तर दिया--मेरा खयाल है, मैं केवछ श्षिक्षण का कार्य कर 
सकता हू और उसीका शौक हैं ।” 

“यह तो ठीक है। अक्सर आदमी को जो आता है, मजबूरन उसका 
उसे शौक होता ही है, पर यह कहिए कि आप दूसरा कोई वाम कर सकेंगे 
या नहीं?” 

“जी नही। दूसरा कोई फाम करना नही आयगा । सिर्फ सिखा सकूगा। 
ओर विश्वास है कि यह वाम तो अच्छा कर सकूगा ।" 

“हा, हा, अच्छा सिखाने में कया हक है; पर अच्छा बया सिखा सकते 
हैं ? कातना, घुनना, बुनना अच्छा सिखा सकेंगे ? ” 

“नही, वह नहीं सिखा सकता ॥" 

“तब, सिलाई, ? रगाई ? बढ़ईगीरी ?” 

“न, यह सबकुछ नही 7 

“रसोई बनाना, पीसना वगैरह घरेल काम सिखा सकेंगे ? ” 

“नही, काम के नाम से तो मैने कुछ किया ही नही । में केवल शिक्षए 
का, / 

“आई जो पूछा जाता है उसीमें 'नही ““नही” कहते हो और कहे जाते 
हो केवल' शिक्षण का काम कर सकता हू । इसके मानी वंया है ? वागबानी 
सिखा सकियेगा ?” 

देदसेवाभिलाथी ने जरा चिढकर कहा-- यह बया प्रूछ रहे है ? मैने 
शुरू में ही तो कह दिया, मुझे दूसरा कोई काम करना नही आता। में साहित्य 
पढा सकता हूं ।” 


केवल शिक्षण प्७ 


है 


प्रश्वकर्ता ने जरा मजाक से कहा--'ठोक कहा । अबकी आपकी वात 
कुछ तो समझ में आई ! आप “रामचरितमानस “जैसी पुस्तक लिखना 
सिखा सकते है ?” 

अब तो देशसैवाभिकाषी महाशय का पारा गरम हो उठा और 
मुह से कुछ ऊटपटाग निकलने को ही था कि प्रश्नकर्ता बीच में ही बोल 
उठा-- “शाति, क्षमा, तितिक्षा रखना सिखा सकेंगे।” 

अब तो हद हो गई। आग में जँसे मिट्टी का तेल डाल दिया हो । यह 

सवाद खूब जोर से मभकता, लेकिन भ्रइ्नकर्ता ने तुरत उसे पानी डालकर 
बुझा दिया--/में आपकी बात समझा ॥ आप लिखना-पढना आदि रिखा 
सकेंगे और इसका भी णीवन में थोडा-सा उपयोग है, बिल्कुल न हो, ऐसा 
नहीं, है। खैर, आप बुनाई सीखने को तैयार है ।” 

“अब कोई नई चीज सीखने का हौराछ्ा नही है ओर तिसपर बुनाई का 
काम तो मुझे आने का ही नही, क्योकि आज तक हाथ को ऐसी कोई आदत ही 
नही ।7 

“माना, इस कारण सीखने में कुछ ज्यादा वक्‍त छग्रेगा, लेकिन इसमें न 
आने की क्‍या बात है ?” 

"में तो समझता हू, वही ही आयगा | पर मान छोजिए, बडी मेहनत से 
आया भी तो मुझे इसमें बडा झझट माऊूम होता है । इसलिए मुझसे यह नही 
होगा, यही समझिए 7” 

“ठीक, जैसे लिखता सिखाने को तेयार है, वैसे खुद लिखने का काम कर 
सकते हैं ?” 

“हा, जरूर कर सकता हू । छेकिन सिर्फ बैठे-वैठे। छिखते रहने का काम 
भी है झझटी, फिर भी उसके करने में कोई आपत्ति नही है!” यह बातचीत 
यही समाप्त ही गई। नतीजा इसका कया हुआ, यह जानते की हमें 
जरूरत नही । 

शिक्षका की मनोवृत्ति समझने के लिए यह वातचीत काफी है। शिक्षण 
यानी-- 


५८ बिनोगा के विचार 


विसी तरह वी भी जीवनोपयोगी त्रियाज्ञीलता से घून्य; 

बोई नई काम मी चीज सीसने में स्वभावत असमर्थ हो गया है। 

क्ियाशीछता से सदा के लिए उवताया हुआ, 

'स्फे शिक्षण! वा घमड रफनेवाला पुस्तवों में गडा हुआ, आलसी जीव, 

कफ ध्िक्षण' का मतछूव है जीवन से तोडवर बिलगाया हुआ मुर्दा; 
शिक्षण और शिक्षप' के मानी 'मृत-जीवी” मनुष्य ) 

'मृत-जीवी' को ही घोई-वोई बुद्धि-जीवी बहते हैं। पर यह है वाणी वा 
व्यभिचार। बुद्धि-जीवी वौन है? बोई गौतम बुद्ध, कोई सुक रात, शकराषामें, 
अथवा जानेश्वर बुद्धि-जीवन को ज्योति जगा कर दिखाते है । ग्रीता! में 
बुद्धि-प्राह्म जीवन का अर्य अतीद्रिय जीवन वतलाया है। जो इद्ठियों वा गुछाम 
है,जो देहासक्ति का मारा हुआ है,वह बुद्धि-जीवी नही है। बुद्धि वा पति आत्मा 
है। उसे छोडवर जो बुद्धि देह वे द्वार की दासी हो गई, वह बुद्धि व्यभिचारिणी 
बुद्धि है। ऐसी व्यभिचारिणी बुद्धि का जीवन ही मरण है।और उसे जीनेवाल्ा 
मृत-जीवी । सिर्फ शिक्षण पर जीनेवाले जीव विशेष अर्थ में भृतजीवी है। इत 
घिर्फ शिक्षण पर जीनैवालों को मनु ने 'मृतकाध्यापक' उ्फे वेतव-भोगी- 

शिक्षक' नाम देकर श्राद्ध के काम मे इनका निषेध किया है। ठीक ही है । 
श्राउ में तो मृत पूर्वजों की स्मृति को जिंदा करता रहता है और जिन्होंने 
प्रत्यक्ष जीवव यो मृत कर दिखाया है, उतका इस काम में क्या उपयोग ? 
शिक्षको को पहले आचार्य कहा जाता या । आचार्य अर्थात्‌ आचायंवानु। 
स्वयं आदर्श जीवन का आचरण करते हुए राष्ट्र से उसका आचरण करा 
लेनेवाला आचार्य है। ऐसे आचारयों के पुरुषार्थ से ही राष्ट्र का निर्माण हुआ 
है। आज हिंदुस्तान की नई तह बैठानी है। रप्टू-निर्माण का काम आज हमारे 
सामने है। आचारवान्‌ शिक्षको के बिना वह समव नही है। 
तभी तो राष्ट्रीय शिक्षण का प्रइन सबसे महत्वपूर्ण है! उसकी व्याख्या 
और व्याप्ति हमें अच्छी तरह समझ लेनी चाहिए। राष्ट्र का सुशिक्षित वर्भ 
निरग्नि और निष्किय होता जा रहा है। इसका उपाय राष्ट्रीय शिक्षण की 
आग सुरूगाता ही है। 


केवल शिक्षण ण्र्‌ 


पर बह अग्नि होनी चाहिए । अग्नि की दो शक्तिया मानी गई हैं । 
एक स्वाहा” और दूसरी स्वघा” । मे दोनो शक्तिया जहा है, चहा अग्नि ह। 
स्वाहा! के मानी है आत्माहुति देने की, आत्म त्याग की शक्ति, और स्वधा' 
के मानी हैं आत्म-धारण को शक्ति । ये दोनो शक्तिया राप्ट्र-शिक्षण में जाग्रत 
होनी चाहिए। इन शविवयों के होने पर ही वह राष्ट्रीय शिक्षण कहलायगा | 
बाकी सब मृत--निर्जीब है, कोरा शिक्षण है। 
ऊपर-ऊपर से दिखाई देता हैं. कि अबतक हमारे राष्ट्रीय शिक्षको ने 
बडा आत्म त्पाण किया है। पर वह उठता सही नही हैं । फुटकर स्वार्थे-त्याग 
अथवा यर्भित त्याय के सानो आत्मत्याग नहीं है / उसको कसोटी भी है । 
जहा आत्म-त्याग की शक्ति होगी, वहा आत्म-घारणा की शक्ति भी होती है । 
न हुई तो व्याग कोई काहे का करेगा ? जो आत्मा अपनेकों खडा ही नहीं 
रख सकता वह कूदेगा चसे ? मतलब, आत्मत्याग की शवित में आत्म-धारण 
पहले से शामिल ही है । यह आत्म-धारण की शक्ति--स्वधा' राष्ट्रीय 
शिक्षकों ने अभी तक सिंद्ध नही की है। इसलिए आत्मत्याग करने का जो 
आभास हुआ, वह आभासमाज ही है। 
पहले सवा होगी, उसके बाद स्वाहा ॥ राष्ट्रीय शिक्षण को अर्थात्‌ 
राष्ट्रीय शिक्षकों को अब स्वधा-सपादव की तैयारी करनी चाहिए। 
शिक्षको फो किवऊ शिदाण की म्रामक कल्पना छोडकर स्वतन जीवन 
की जिम्मेदारी--जैसी किसानो पर होती हैं बेसी---अपने ऊपर लेनी चाहिए 
और सिद्याथियों को भी उसीमे दापित्वपूर्ण भाग देकर उनके चारो ओर 
शिक्षण की रचना बरनी चाहिए, अथवा अपने-आप होने देनो चाहिए । 
शुर्से कर्मातिशेषेण” इस वाक्य का अर्थे गुरु के काम पूरे करके बेदाम्पास 
करना” यही ठीक है । नही तो गुरु की व्यक्तिगत सेवा इतना ही अगर “गुरो 
कर्म बा अर्थ ले तो मुझ वी सेवा आखिर कितनी होगी ? और उसके किए 
क्तिने लडको फो क्तिया काम बरने वो रहेगा । इसलिए गुरो कर्म करने वे 
मानी हैं, गुर के जीवन में जिम्मेदारी से हिस्सा छेना। वैसा दायित्वपूर्ण 
आग लेकर उसमें जो शबा वगैय पैदा हो उन्हें सुर ले पूछे और 
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गुर को भी चाहिए वि अपने जोवन की जिम्मेदारी निवाहते हुए और उसीवका 
एन अगर समझवर उसवा गथाशवित उत्तर देता जाय । यह शिक्षण था 
स्यरूप है। इसीमें थोडा स्वतश्न समय प्रार्थना-स्वरुप येदाम्यास बे लिए 
रखना चाहिए। प्रत्येव वर्म ईइवर वी उपासना वा ही हो पर वैसा मरवे भी 
सुबह-शाम थोडा समय उपासना वे लिए देना पडता हूँ। यही न्याय वेदाम्यास 
अथवा शिक्षण पर लागू बरना चाहिए । मतलब, जीवन मी जिम्मेदारी ये 
बाम ही दिन ये मुख्य भाग में करने चाहिए और उन सभी को शिक्षण का ही 
काम समझना नचाहिए। साथ ही रोज एक-दो घटे (2८४००) 'शिक्षण मे 
निर्मित भी देना चाहिए। 
राष्ट्रीय जीवन बैसा होना चाहिए, इसबवा आदर्श अपने जीवन में 
उतारना राष्ट्रीय शिक्षय या वत्तंथ्य है । मह कर्तव्य करते रहने से उसवे 
जीवन में अपने-आप उसके आस-पास शिक्षा वी किरणें फंलेंगी और उन 
किरणो के प्रकाश से आस-पास के वातावरण या काम अपने-आप हो जायगा। 
इस प्रवार फा शिक्षक स्वत शिद्ध शिक्षण-केद्र हैं और उसबे' सभीप रहता 
हो शिक्षा पाना है । 
मनुष्य को पविश्न जीवन बिताने की फिक्र करनी चाहिए । शिक्षण की 
खबरदारी रखने के लिए वह जीवन हो समर्थ है। उसके लिए 'बेवल शिक्षण 
की हवस रखने की जरूरत नही । 


+ १६: 
भिक्षा 


मनुष्य की जीविका के तीन प्रकार होते है 

(१) भिक्षा (२) पेशाओर (३) चोरो॥ 

सिक्षा, अर्थात्‌ समाज वी अधिक-से-अधिक सेवा घरवे समाज से सिर्फ 
शरीर-धारण भर को कम-से-कम लेना, और वह भी विवश होवर और 
उपकृत भावता से । 


सिक्का दर 


चेज्ञा, अर्थात्‌ समाज की विशिष्ट सेवा करके उसका उचित बदला 
भाग छेना। 
चोरी, अर्थात्‌ समाज की कम-से-कम सेवा करके या सेवा करने का 
नाटक करके या बिल्कुल सेवा किये बिना और कभी-कभी तो प्रत्यक्ष 
नुकसान करके भी समाज से ज्यादा-से-ज्यादा भोग छेना। 
प्रत्यक्ष चोर-लुटेरे, खूनी और इन्ही-सरीखे वे 'इतजामकार” पुलिस, 
सैनिक, हाक्मि वशैरा सरकारी साथी-सहायक, इतजाम के बाहर के 
बकील, बैद्य, शिक्षक, घर्मोपदेशक वर्गरा उच्च-उद्योगी और अव्यापारेपु 
व्यापार करनेवाले--ये सब तीसरे वर्ग में जाते है । 
मातृ-भूमि पर मेहनत करनेवाले किसान ओर जीवन की प्राथमिक 
आवश्यकताए पूरी करनेवाले मजदूर, से दूसरे वर्ग में जाने के अभिलापी है, 
जानेवाले नहीं । कारण, उनकी उचित पारिश्रमिक पाने की इच्छा होते हुए 
भी तीसरे वर्ग की करतुृत के कारण आज उनमें से बहुतो को उचित 
पारिश्रमिक नही मिलता और वे निस्सदेह तीसरे बर्ग में दाखिल हो जाते है। 
पहले वर्ग में दाखिल हो सकनेवाले बहुत ही थोडे, सच्ची रूगन के 
साधु पुरुष है। बहुत ही भोडे है, पर है, ओर उन्हीके बछ पर दुनिया टिकी 
है। वे थोडे है पर उनका वल अद्भुत है। 
* भिक्षावृत्ति का छोप हो रहा है, उसका पुनरुद्धार होना चाहिए।"” जब 
समर्थ मह बहते है तो उनका उद्देश्य इसी पहले वर्ग को बढाना हैं । 
इसीको गीता में “यज्ञ शिप्ट' अमृत खाना कहा है । और गीता का 
आश्वासन है कि यह अमृत खानेवाल्ा पुरुष मुक्त हो जाता है। 
आज हिंदुस्तान में वावन लाख “भीख मागने वाले हू। समर्थ के समय में 
भी बहुत 'मिशुक थे, फिर मी मिक्षा-वृत्ति का जोर्णोद्ार करने की जरूरत 
समर्थ को बया जान पडी ?२ 
इसवा जवाब भिक्षा नी वल्पना में हैं। बावन लाख की भिद्या का जो 
अर्थ है पह तो चोरी गा ही एक प्रजार हैं। 
लिक्षा बा मतलव है अधिक-से-अधिक परिश्रम और वस-से-क्म लेना 
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इतना भी न लिया होता पर झरीर-निर्वाह नहीं होता, इसलिए उतनेभर के 
लिए लेना पडता है। पर हक मानकर नही। समाज का मुझपर यह उपकार 
है, इस भावना से । भिक्षा में परावलबन नही है, ईश्वरावछ॒बन है; समाज 
की सद्भावना पर श्रद्धा है, यथा-ल्मभ सतोष है, कर्चव्यपरायणता है, 
फलछ-निरपेक्ष-वृत्ति का प्रयत्न हैं । 
छोक-सेवक के शरीर-रक्षण को एक सामाजिक कार्य समझना चाहिए। 
विशिष्द सामाजिक काम के लिए यदि किसीको कोई निश्चित रकम दी 
जाय तो उस रकम का विनियोग उचित रीति से, हिसाव रखकर, इसी कार्म 
के लिए वह करता है। मैं लोक-सेवक हू, इसलिए मेरा शरीर-धारण-कार्य भी 
सामाजिक कार्य है, ऐसा समझकर उसके लिए मुझे, आवश्यवतानुसार 
समाज देता है । उस रकम का उपयोग मुझे उसी काम में करना चाहिए, 
उचित रूप से करना चाहिए, उसका हिसाब रखना चाहिए, और वह हिसाब 
लोगो की जाच के लिए खुला रहना चाहिए। अर्थात्‌ सब तरह से एक पच 
जैसे सचालन-व्यवस्था करेगा, वैसे निर्मम” भावना से मुझे अपने शरीर की 
सचालन-व्यवस्था करनी चाहिए। यह भिक्षावृत्ति है। 
कुछ सेवकों को कहते सुना जाता है--अपने पैसे को हम चाहे जैसे खर्चे 
करें, सामाजिक पैसे का हिसाब ठीक रक्‍्खेंगे, छोगो को दिखायगे, उनसे 
आलोचना चाहेंगे, उन्हे होगा तो उत्तर देंगे, नहीं तो क्षमा मार्गेंगे । पर 
हमारे अपने पैसे का हिसाब ठीक रसने को हम बधे नही है और दिखाने की 
तो बात ही नही ! यदि सचाई से समाज सेवा करने वाला कोई आदमी यह 
बह तो उसकी सेवा 'पेशा' बन गई पेशा ईमानदार सही, पर है विद्या: 
भिक्षावृत्ति नही। 
भिक्षा कहती है---तिरा' पैसा कैसा है? जैसे खादी के वाम वे लिए खादी 
का ज्ञाता मानकर तुझे पैसा सौपा गया उसी तरह तेरे दरीर के वाम के लिए, 
तुछ्े उसका ज्ञाता समझकर, पैसा दिया गया | खादी के लिए दिया हुआ 
पैसा जब तेरा नही है, तब तेरे शरीर के लिए दिया हुआ पैसा तेय कैसे हुआ * 
दोनो वाम सामाजिक हो है। 


भिक्षा श्डे 


एक खादी-प्रचारक से पूछा गया, “तुम्हें कितने को जरूरत हूँ २” 

"तीस रुपये महीने की ।” 

“तुम तो अकेले हो, फिर इतने की जरूरत क्यों है ?” 

“दो-तीन गरीब विद्याथियो को मदद देता हू ।” 

“हम यह्‌ मान लेते हूँ कि गरीब विद्यार्थियों को इस तरह मदद देना 
अनुचित नही है । पर मान छो कि खादी के काम के लिए तुम्हें पैसे दिये गए 
तो उसमें से राष्ट्रीय शिक्षण के काम में छगाओगे कया २? / 

“हुसा तो नहीं किया जा सकता ।” 

“तब तुम्हारे शरीर का पोषण, जो एक सामाजिक काम हैं, उसके लिए 
तुम्हें दी गई रकम में से गरीब विद्यार्थियों को मदद देने में, जो दूसरा सामा- 
जिक काम है, खर्च करने का क्या मतलव २” 

यह भी भिक्षा-वृत्ति का महत्वपूर्ण मुद्दा है। भिक्षा-वृत्तिवाले मनुष्य को 
दान का अभिकार नही है । दान हो या भोग दोनो का कर्ता मै ' ही हू। और, 
भिक्षा में 'मै' को ही जगह नही है । इसी रो दोनो को नही। न भोग में फसो, न 
त्याग में पडो--यह भिक्षावृत्ति का सूत्र है। भिक्षा-वृत्ति दे मानी है ? 'घर बडा 

करना, वडी जिम्मेदारी सिर पर लेता। भिक्षा गैर-जिम्मेदारी नहीं है। 

भिक्षा मांगने के मानो हुँ मागना छोड देना' । बाइबिल में कहा है, 

'मागों तो मिल जायगा ।' उसका मतलब है भगवान से मागो तो मिलेगा । 
पर समाज से ? 'माग्ो मत, तो मिलेगा।' 

“प्षिक्षा मागना' ये शब्द विसवादी हैं। कारण, भिक्षा के मानी ही है न 
मागना | भिक्षा मागना ये द्ब्द पुनरक्त हैँ । पयोकि भिक्षा ही रवत -सिद्ध 
भागना है । भिक्षा मायनी नहों पडती । कत्तंव्य वी झोली में अधिकार 
पड़े ही है । 

३३-७-४० 
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गांवों का काम 


असहयोग-आदोलन के समय से ग्रावो की ओर छोगो का ध्यान खिंचा है। 
गावो का महत्व समझ में आने छूगा है। कितने ही सेवक गावो में काम भी 
करने छगे है, और कुछको उसमें कामयाबी भी हुई है। पर अधिकाश को 
सफलता नही मिली है। 
इसके पहले सुशिक्षितो की दृष्टि गावो की ओर गई हो न थी । पहले तो 
नजर परायो की ओर थी। इग्लैड की जनता को अनुकूल करना चाहिए, 
सरवार की परिस्थिति समझानी चाहिए, आदि। बाद को निगाह अपनो की 
ओर फिरी | पर शहरो की ओर, सुशिक्षितो वी ओर। 'सुशिक्षितो में राष्ट्रीय 
भावना पैदा करनी चाहिए' की बुनियाद पर सारा आदोलन चलता था। 
# असहयोग के जमाने में गावों की ओर नजर गई। आगे बढ़े तो रचनात्मक 
कार्यक्रम के आदोलन में गावो में प्रवेश करने की, प्रामवासी जनता की सेवा 
करने की प्रत्यक्ष ग्रेरणा हुई और जो थोडा-बहुत नतीजा निकला दीखता है 
वह इस प्रेरणा का ही फल है। इतने वर्षों वेः छबे अनुभव के बाद हमारे घ्यान 
में आया वि. 'तिरा साईं तेरे पास, तू क्यो भटके ससार में ?! फिर भी काम 
की केवल घुष्आत होने के कारण बहुत-से स्थानों में गाव का काम निष्फल 
हुआ। 
यह कोई नई थात नही है । शुरू-शुरू में ऐसा होता ही है । इससे 
निराश होने की कोई वजह नहीं और निराश होने की स्थिति है भी नही । 
कारण, कुछ स्थानों में गावो के प्रयोग सफल भी हुए हैं । इसवे सिवा जो 
प्रयोग असफल प्रतीत होते है, वे भी प्रतीत-भर होते है । पत्थर तोडने में 
पहली बुछ चोटें बेकार गई-सी जान पडती है। पर उनवा नतीजा तो होता 
ही है । इस मिसाल में फोडा जानेवाला पत्थर याव गरे जनता नही, बल्कि 
हमारे सुशिक्षितों वा विमुस॒ हृदय है । 
अब वही हमारे मन में गावा में जाने वी बात उदित हुई है, छेविन हम 
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गावों में मपने दाहरों ठाट-बाट मे साथ जाता चाहने है, इससे हमाटा गयम 
जमता नहों। गाय में प्रामोष होरार जाना चाहिए। यहो हमारी अगपलता 
या मुस्य बारणघ है । 
गाव में गया हुआ सुशिक्षित मनुष्य आज भी ग्रामीण तो नहीं हो बन 
पाया। पर भाज यहा वह परोपवार' की हविय से जाता है। उसे ग्रायवालो 
से खुद यृछ सीसना हैं, यह बह भूल जाता हैं । 
उसे छगता है ये येसारे अजान में छोटते पडे है । अपना घोर अज्ञान छसे 
नद्दी दिल्लाई देता और सुद उसे क्या बरना चाहिए इसे विसारवर यह छोगो 
मे काम लेने मे फेर में पड जाता है। इसकी यजह से यह ग्राम-जीवन से बिल्युछ 
अलगन-मा हो गाता हैं । 
१ अपनी सुशिक्षितपन वी आदते छोडकर हमें गाव में जाना भाहिए। 
२ गायवाल्य को शिक्षा देने की वृत्ति ऐेब्र नही जाना भाहिए । 
३. सुद काम में लगें। 
ये तीन महत्पएूर्ण बाते हमें ध्यान में रसनो चाहिए । 
बाई भार ऐसा देखा जाता है कि कोई व्यक्ति बिसी गाव में जा बैठता हूँ. 
और किसी एक काम को, जिसे--गाव वी मदद के विना--वहू वर राकता 
था, सारे गावनर में हलचल भचाकर भी नहीं बर पाता | अपने वाम वा 
उसे पूरा हिमाव--क्षण-क्षण बा--रसना चाहिए । गाव वे आदमियो वी 
निगाह में उद्योगी आदमी वी इज्जत होती है। जो सुशिक्षित आदमी गाव में 
जाकर क्सिको कुछ सिखाने का खयाल छोडकर रात दिन वाम में मस्त 
रहेगा ओर अपये चरित्र की चौडुसी करता रहेगा बह अपने-आप गाव के 
लिए उपयोगी वन जायगा और आकाश् में जैसे तारे चद्धमा के चारो ओर 
इंक्टूछे रहते हैं बैसे द्वी छोग उसके चारो ओर जमा हो जायगे । हिंदुस्तान 
थी प्रामवासी जनता इतज् हैं, गुण परसने वी झक्ति उसमें भरपूर है । 
ग्राम-सगठन का काम चरित्र-्बल के अभाव में सभव नही हैं। और याव 
वी जनता के चारित्य वा बटखरा प्रायमिक' सदुगुणो में अवकबित है, भर 
यही बरी बटखरा है । प्राथमिक सद्शुणो से मतलव है नीति के मूलभूत 
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सदगुण। उदाहरणार्थ, आलस्य न होना, निर्मयता, प्रेम, इत्यादि । दिला 
उपानित गुण बवतृत्व, विद्वता वगैरा गाव के छिए बहुत उपयोगी नहीं होते। 
गाव में वाम करनेवाछे में भक्ति वी छगन होती चाहिए, भाव होना चाहिए। 
यह प्राथमिक सद्गुणों वा राजा हैं । 
पर अपने छोगो की पवित्र भावता में अभी हम रमे हो नहीं । यह हमारी 
निष्फलता का बहुत ही बढा कारण है। गाव के छोगो के वहम, अधविश्वा्स 
हममें न होने उाहिए | डेक्ति उनमें जो कीमती भावनाएं है वे तो ह्ममें 
होनी हो चाहिए । पर वे नही होती । भजन से हम भागते है । ईश्वर वे नामौ- 
ज्चारण से हमारे हृदय में भावना वी वाढ आनी चाहिए पर वह नही आती । 
ईश्वर, धर्म, सतो के बारे में पूरी कल्पता न रखनेवाले गवारो में जो भक्ति 
भाव होता है वह उनके सबंध गें वास्तविक और यथार्थ ज्ञान रखनेवालो में 
उनसे सौ-गुता ज्यादा होता चाहिए । पर हमे ईश्वर अथवा साधुनसतो बे 
सबंध में विल्युल ही ज्ञान नही होता । इतना ही नही, मान भी नही होता, 
अगर हुआ तो विपरीत ज्ञान भरपूर होता है। इस वजह से जनता के हृदय से 
हमारा हृदय मिल नही सकता । अस्पृश्यता-सरीखी जो विपरीत भावनाएं 
धर्म के नाम से जनता मे रूड़ हो गई है उन्हें निकाल डालने वा उसीका 
प्रयत्त सफल होगा या उसीको प्रयत्न करना चाहिए जिसके हृदय में जनता 
के हृदय की पवित्र भावनाएं हिलोरे मारती है । जनता की मोग्य भावनाएं, 
जिसमे नही है वह जनता वी अयोग्य भावनाएं कैसे निवाल सकेगा ? 
लोगों की भछी भावनाओ मे शामिल न हो सकता जैसे एक दीप हैं, वैसे 
ही दूसरे छोगो वे शारीरिक परिचय भी व्ययें इच्छा रखना भी दोष है, और 
हमारे काम वे लिए घातक है । विसी तरह लोगो से खूब जान-पहचान वंढाने 
की हविस से इघर-उघर के काम में व्यथें हाथ डालने से काम विगदता हैं । 
अति-परिचय की आवाक्षा से हमारा छोगे के प्रति आदर-भाव कम हो जाता 
हैं । छोगी के सूक्ष्म-यूक्ष्म व्यवहारों पर वेमतलव ध्यान देने से हूम उनकी छैवा 
नहीं बर सकते । सेवक को परिचय वे बजाय आदर की ज्यादा जरूरत होती 
है | छोगो से परिचय कुछ वम हो और उनवे लिए आदर अधिक, तो सेवक 
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के लिए यह्‌ ज्यादा अच्छा है । 
लेकिन 'छोगो से खूब जान-पहचान होनी चाहिए' यह बात अच्छे-अच्छे 
सेबाबृत्तिवालो के मुह से भी छुनी जाती हैं। पर इसकी जड़ में अहकार छिपा 
हुआ होता है। सेवक को सेवावृत्ति की मर्यादा जाननी चाहिए। हमारे शरीर 
में कोई ऐसा पारस पत्थर तो नही चिपका हुआ है कि किसीका किसी तरह 
भी हमसे सवध जुदा नहीं कि बह सोना हुआ। सेवा के निमित्त रो लोगो से 
जितना परिचय होता हो, जरूर होना चाहिए। दूद-दूढकर परिचय वे मौके 
निकालने की सेवक के लिए जरूरत नही है। सच्चे सेवक के पास सेवा अपने- 
आप हाजिर रहती है, उसे प्रसम नही ढढते फिरना पडता । शरीर से परिचय 
बढाने और उसीके साथ मन से जनता के बारे मे अनादर बढाते जाने मे कोई 
भी फायदा नहीं हैं । 
इसके सिधा हमसे एक और दोप हँ--त्माग की प्रतीत्ति। हमसे थोडा- 
बहुत स्पाग होता है । लेकिन त्याग की प्रतीति त्याथ को मार डालती है | 
त्याग करके हम किसोपर कोई एह्सान नही करते । इसके सिवा हमारा 
स्पाग शहर की निभाह से 'त्पाय! साना भी जाय तो मावनावई के हिसाब से 
उसकी कोई बडी वकत नही । गाव में तो बहुत ही बडे त्याग की अपेक्षा है । 
स्वेथ गाव वे लोग--चाहे मजबूरी का ही क्यो न हो--त्याग से ही रहते हैं 
उस हिसाव से हमारा त््पाय किसी ग्रिनती मे नही है । औौर फिर उसकी 
भ्रत्तीत्ति | इससे सेवा ठीकः तरह नहीं हो सकती 
इन दोषो को निकाल देने का प्रयत्न करने पर फिर हमारा गाव वा काम 
असफल न होगा । 
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अस्पृश्यता निवारण की बात उठने पर कूछ लोग कहते है--'मरई, ये 
बांदे तो होने ही वाली है, समय का प्रवाह ही ऐसा है, इसके लिए इतना 
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आप्रह रुसने भी यया जरूरत २” रामय या प्रवाह अनुवूल हैं, इसलिए 
गोक्षिश वी जरूरत नही और समय प्रतियूछ हो तो बोषिश से बुछ होने वा 
नहीं । मतलब दोनों तरह से शोशिश यो जहरत नहीं हैँ !” दुनियवी 
बायमो में कोशिश और धर्म वो साग्य-भरोरो । यूब | घह धर्म वो घोसा देना 
नही तो पया हूँ ? छेविन घर्म भी घोसा नहीं था सवता । धर्म यो घोपा 
देने फे प्रयल में मनुष्य अपने-आपो ही धोफे में डाएता है। ध्मे बे मामले 
में 'बम-रो-यग कितने मं बाम चल जायगा २! गह इृषणवृत्ति जैसे बुटी है, 
वैसी ही ही ही रहा है', होने वाला हूँ ही, यह भाग्य-वादिता भी घुरी है 
होनेवाला है हो' इसके मानी पया ? बिना विये होनेवाछा है ? लडके की 
झादी बिना किये नही होती और अस्पृश्यता निवारण बिना फिये हो जायगा *ै 
और फिर समय ने प्रवाह ये मानी व्या हैं ? स्रमाज पे सामुदाधिक 
करतुत्व को ही तो 'समय का प्रवाह' यहते है ? उनमें से मैने अपना कसूंत्व 
निकाल लिया तो उतने हिस्सो में सामुदायिक पत्तुंत्व बमजोर पड जायगा, 
और यदि सबने यही नीति अपना लो तो सारा वतुत्व ही उड जायगा | 
लेकिन 'समय का प्रवाह अस्वृश्यता निवारण के अनुकूल है! इसका अरे 
अगर यह किया जाय कि 'हरिजनो में जागृति आ गई हू, मे हमसे अपने-आप 
करा लेंगे फिर हम वयो करें' तब तो ठीक हो है। बह भी होगा। लेविन 
उससे हमें आत्म-शुद्धि का पुष्य नही नसीव होने वा। जानदेव ने जैसा वहा 
हूँ कि दूघ उफन जाने से होम हुआ नही बहुलाता । अग्नि वा आहुति लेना 
और अग्नि को आहुति देना, दोनो में भेद है। पहली चीज को आग लगवा 
कहते है भौर दूसरी को यश वरना कहा जाता है । हम जात्म शुद्धि ते यशञ- 
कुण्ड में अस्पृश्यता की आहुति न देंगे तो सामाजिक विप्लव की आग छेगकर 
अस्पृश्यता जछ जानेवाली हैं, यह निश्चित बात हैं। परमेश्वर हमे सद्बुद्धि 
दे। 
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आजकल हिंदुस्तान में आजादी की छडाई की चर्चा चछऊ रही है। कुछ 
लोग कहते है कि इस बार की कडाई आखिरी होगी और द्रप्टाओ की तो 
भविष्यवाणी है कि कई कारणो से स्वराज्य हमारी दृष्टि को ही नहीं, हाथ 
की भी पहुच में आग्या है । 
अनेक कारणो की बदौलत स्वराज्य नजदीक चाहे आगया हो, पर 
वस्वराज्य' के विषय में मुख्य प्रइन यह हैं कि स्व” के कारण वह कित्तना 
सजदीक आया ? स्व-राज्य अनेक कारणों से नहीं मिलता, वह तो अकेले 
'स्व-कारण' से ही मिलता है । 
उधर यूरोप मे एक महायुद्ध हो रहा हैं। भेडिया का एक दल कहता है 
कि विरोधी दल के भेडियो द्वारा नियले सये मेमनो को--सभव हो तो जिंदा, 
नही तो कम-सेन्चम मरी हुई हालत मे---छुडाने के लिए. हमने यह महायुद्ध 
स्वीकार क्या हैं । अवतक के आठ महीनों में तो भेडिये का पेट फाडकर 
पुराने मेमनो की बाहर निकालने के वजाय नित नए मेमने गले के नीचे उतारने 
का ही सिलसिला जारी हैं। इधर विरोधी दल के भेष्टियों वे पेट में पहले 
ही से पडे हुए बडे-बडे मोटे-ताजे अधमरे मेमने इस आशा से मन के 
लड्डू खा रहे है कि भेडियो की इस झपटा-झपटी में हम अवश्य ही उम्रलू 
दिये जायगे। 

“ईसप-नीति' वी ऐसी एक कहानी हैं । उसका मतलब निकालने का भार 
इसप को हो सौंपकर हम आगे बढें। यूरोप की लडाई हिसक साधनों से हिसवः 
उद्देश्पो वी पूत्ति के लिए छडी जा रही है । हमारी छडाई अहिसक साधनों से 
अहिंसव उहेश्यो बी पूत्ति वे लिए होगी । इन दोनो में मारी अतर होने हुए भी 
उस हिंसव' छूडाई से हम कई बाते सीस सकते है । डाई के साधन चाहे-जैसे 
यो से हो, आजवल का युद्ध सामुदायिक तथा सर्वागीण सहयोग का एक 
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जबर्दस्त प्रयत्न होता हैं । यद्यपि इस प्रयत्त वा फल विध्यसक होता हैँ और 
उद्देश्य भी विष्यसक होता हैं, तपापि यह प्रयल प्राय सराराचानसारा 
विपायफ ही होता है । बहने है कि जमेनी ने सचर झास फौज तैमार की है। 
आठ करोड के राष्ट्र वा इतनी बडी फौज तैयार परना, इतने बड़े पैमाने पर 
लड़ाई के हरवा-हथियार, और साधन-सामग्री जुटाना, चुने हुए छोगों गो 
फौज में भरती करने ये बाद बावी छोगो द्वारा राष्ट्रीय वारवार चछाता, 
संपत्ति बी धारा अव्याहत गति से प्रवाहित रसने के लिए औद्योगिव पोजनाए 
यथासमव अखड रूप से जारी रखना, सब स्वूल-पालिज बद पर देना, नित्य 
थी जीवन-सामग्री वी व्यक्तिगत मिल्वियत वे अधिवार पर सरवारी कब्जा 
जमा लेना, जिस प्रवार विश्व-हप-दर्शन में आस, पान, नाव, हाथ-पैर, सिए 
मुह अनत होते हुए भी हृदय एक ही दिखाया गया है, मानो उसी प्रकार मारे 
राष्ट्र का हृदय एक वरना--यह सब इतना विशाल और इतना सर्वतोमुख 
विधामक वार्यक्रम है कि उसके सहार-प्रवण होते हुए भी हम उससे बहुत- 
बुछ भीख सकते है। 
लोग पूछते है--“गाधीजो लड़ाई वी तैयारी करने वो वहते है, मगर 
इससे रचनात्मक कार्यक्रम बा सबध बयो जोड देते है ? हिंदु-मुस्लिम-एक्ता, 
अस्पृश्यता-निवारण, खादी और ग्रामोद्योग, मद्य-निषेध, गाव वी सफाई तथा 
नई तालीम--मह सारा रचनात्मक कार्यत्रम है। इसमें छडाई का तत्त्व कहा 
हैं ?” यह सवाल कौन लोग पुछते है ?वे ही, जो यह मानते है कि हमें लडाई 
अहिसक साधनों से ही करनो चाहिए। उनकी समझ में यह वयो महीं आता कि 
हिंसक लडाई के लिए भी अधिवाश् में विधायक वार्यत्रम की ही जरूरत होती 
है। स्िपाहियो के लिए बिस्कुट बनाने से लगाकर--नही, नही खेतो में आलू 
बोने से छूपाकर--पतड्ब्वियो द्वारा दुश्मनों के जद्दाज डुवाये जानें तक सब- 
ना-सव ढडाई का एक अख्ड कार्यत्रम होता है और उसके अतिम अश के सिवा 
ओष सारा प्राय रचतात्मक ही होता है। इस विधायक कार्यक्रम पर ही उस 
अतिम विनाभक कार्यत्रम कौ सफलता अवरूबित होती है। यह शुरूवाला 
अगर नदारद हो जाय तो वह्‌ पीछेवाला भी लापता हो जायगा । यह भेद 
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जानवर ही दुद्मन सामनेवाके पक्ष के विनाशक कार्यक्रम को बेकार कर 
देने के उद्देश्य से उसके इस विधायक कार्यत्रम की ही टाग तोड देने के फेर में 
रहता है। जहा हिसक लडाई का यह हाल है बहा अहिसक लडाई तो विधायक 
कार्यक्रम के बिना हो ही कैसे सकती है ? 'स्वराज्य' के मानी है सर्ब-राज्य' 
अर्थात्‌ हरेक का राज्य । इस प्रकार का स्वराज्य बिना सामुदायिक सहयोग 
के, बिना उत्पादक वार्येक्रम के, बिना सर्वॉपयोगी राष्ट्रीय अनुशासन के कैसे 
भअ्राप्ल किया जा सकता हैं ? काप्रेस के तीस लाख सदस्य है । अगर वे राष्ट्र के 
छिए रोज आधा घटा भी कातें तो भी कितना बडा सगठन होगा ? इसमे 
मुश्किल क्या है ? वर्धा तहसील को ही लोजिए । इस तहसील में काग्रेस के 
छ हजार सदस्य हैं। उनको अगर बीस टुकडियो में बाट दिया जाय तो हरेक 
दटुकडी में सीन सौ सदस्य होगे । हरेक टुकडी सालभर में तीन सौ सदस्यो को 
कातना सिखाने का इशदा कर ले तो कोई मुश्किल काम नही हैं) सबसे बडी 
बाघा है हमारी अश्रद्धा । “क्या छोग सीखने के लिए तैयार होगे ?” “क्या 
सीखने पर भी कातते रहेगे २?” “कताई का हिसाब रखेंगे २” “उसे काग्रेस के 
पास भेजेंगे ?”--ऐसो अनेक शकाए हम किया करते हैं । इसके बदले हम 
ऋ्राम शुरू बर दें तो एक-एक गाठ अनुभव के बाद खुलते रूसेगी 
कम-से-कम वर्घा तहसील मै इस कार्यत्रम को अमल में छाने की चेप्टा की 
जा सकती है । कार्फ्रेस-कमेटियों, चरखासघ, ग्राम-सुधार-केद्, आश्रमो तथा 
अन्य सस्थाओ और गाव के अनुभवी व्यक्तियों के सहयोग से यह काम ही 
सकता हैँ | काम का बाकायदा हिसाव लिखा जाना चाहिए। समय-समय पर 
कात्तने की प्रगति बी जानकारी भी लोगो को दी जानी चाहिए । कातना 
सिखाने के मानो यह है कि उसके साथ-साथ दूसरी कई बाते भी सिखाई जा 
सकती हूँ और सिखाई जाती चाहिए । कार्यकर्ता इस सूचना पर विचार करे। 
बहुत मुश्किल नही साहूम होगी | ल्शभदायक होगी । करके देखिए । 
आप अर 
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सर्व-धर्म-सम भाव 


दो प्रश्न हैँ 


(१) सर्वधर्मं-समभाव का विकास करने के लिए कया गांधो-सेवा- 
सघ फो ओर से कुछ ऐसी पुस्तफों के प्रकाशन की आवश्यकता नहीं है जिनमें 
विभिन्न धर्मों का तुलनात्मक विचार हो ? 

(२) कया आश्रम तथा अन्य सस्‍्याओं में भिन्न-भिन्न धर्मों के महा- 
पुरुषों फे उत्तव सनाकर उन अयसरों पर उन धर्मों के विषय में शान देता 
बाछतोय नहीं है ? 

१---अगर समभाव की दृष्टि से कोई ग्रथ-छेसक पुस्तक तैयार करे और 
गाघी-सेवा-सघ उचित समझे तो ऐसी पुस्तक प्रकाशित करना ठीक होगा । 
पर प्रकाशन-विभाग खोलना मुझे पसद वहीं है । सच बात तो यह है कि 
ससार गे धर्मो बे बीच जो विपम भाव है वह उतना बुरा नही है। भारतवर्ष में 
भी काफी विरोध बताया जाता है लेकिन वह तो अखबारी चीज हैँ । वास्तव 
में विरोध है ही नही । हमारी कई हजार वर्षों वी सस्कृति ने हम लोगो में 
समभाव पैदा कर दिया है। देहात मे अब भी वह नजर आता है। आजक्ल की 

नई प्रवृत्ति ने विरोध जरूर पैदा कर दिया हैँ, पर वह घामिक नही है। उसवा 
का स्वरूप आथिक है। धर्म फा तो बहाना छे लिया जाता है और अखबारों 
में प्रवाशन द्वारा उसे महत्व मिल जाता हैं। अगर वही प्रकाशन का काम 
हम अपने हाथो मे छे छे तो उन्हीके शस्त्र का उपयोग बरेगें। यह अच्छी 
नीति नही हैं। जिस शस्त्र में प्रति-पक्षी निपुण है उसीका उपयोग बरने से 
काम नही चलेगा। लेकिन इससे भी भयानक एक चीज और है। वह है सर्व- 
धर्म-सम-अभाव | अभाव बढ रहा है, नास्तिकता बढ रही है । मास्विकता 
से मेरा सकेत तात्त्विक नास्तिकता की ओर नहीं है। तात्त्विक भास्तिकता से 
मै डरता नही । पर लिखने से काम नही पार पडेगा। हम लिखे भी तो कितने 
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लोग पढेंगे ?े गदा साहित्य पदनेवाले तो हजारो हैँ । अपने जीवन सें हम जिन 
चीजों को उतार सकेगे उन्हीया प्रचार होगा । पहले यही हुआ परता था । 
छापेखाने को आये हुए तो सौ वर्ष हुए । इस बीच क्सी नए लेखन यी लिखो 
कोई ऐसी पुस्तना निकली है जिसने तुल्सीकृत रामायण और तुवाराम वे 
अभगो वी तरह जनता में प्रवेश बिया हो ? प्रकाशन प्रचार का एक साधन 
तो हैं, पर घामित प्रचार मे उसवी कीमत क्‍्म-सेन्क्म है। जिस चीज फो 
हम अपने श्रद्धेय पुस्षों वे मुह से सुनते हैँ उसका अधिक असर होता हैं। 

अ्रकाशन से विशेष लाभ की सभावना नहीं जान पड़ती 

२--जहा आश्रम हैं वहा सब धर्मों वे प्रवत्तेकी के! विषय में भो अवसर 

पर चर्चा कर सबते है ॥ पर मेरी वृत्ति तरे तिर्युण रही है । रामनवमी या 

इृष्णाप्टमी पर मैने प्रसगमवशात्‌ भाषण किये है, छेबिन उन्हे प्रोत्साहन नही 

दिया । जहा ऐसे उत्सव हो सकते है उनके होने रहने में बोई हर्ज नही है । 
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देहात में जानेवाले हमारे कार्यकर्त्ताआ में से अधिवाश उत्साही नवयुवक 
हैँ । वे बाम शुरू करते है उमय और श्रद्धा से, लेकिन उनका वह उत्साह 
अत सक नही टिकता । देहात में काम करनेवाले एक भाई का खत मुझे मिला 
था। लिखा था-“में सफाई का काम करता तो हू, छेकिन पहले उसका जो 
असर भाववालो पर होता था वह अब नही होता १ इतना ही नही, वल्कि वे 
तो भानने रंगे हैँ कि इसको कही से तनस्वाह मिलती है, इसीलिए यह सफाई, 
का काम करता हैं।” अत में उस भाई ने पूछा हूँ कि क्या अब इस काम को 
छोडकर दूसरा काम हाथ से छे लिया जाय ? 

यो कार्यकर्त्ताओं को अपने काम में झकाए उत्पन्न होने लगती है ओर यह 
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हाल मिर्फ वार्यवर्ताओं वा नही, बढे-बड़े विद्वानों और नेताओं वा भी यही 
दवालत हूँ । इसका मुस्य' पारण मुझे एव ही माटूम होता है । यह हैं स्वा- 
ध्याय वा अभाव । यहापर 'स्वाध्याय' धब्द वा जिस अर्थ में में उपयोग वरता 
हू, उसे बता देना आवश्यक है । स्वाध्याय या अर्थ में यह नहीं वरता विः 
एव विताय पढ़कर फप दी, फिर दूसरी छी। दूसरी लेने ये बाद पहली भूछ 
भी गये । इसको मै स्वाघ्याय नहीं कहता ॥ 'स्वाध्याय' ये मानी है एक ऐसे 
विपय या अम्यासा जो सव विपया और कार्यों या मूल है, जिसये! ऊपर यावी 
मे सब विपयो वा आधार है, ऐेविन जो खुद विसी दूसरे पर आश्रित नही । 
झस विपय में दिनभर में थाड़े समय वे लिए एवाग्र होने वी आवश्यवता 
है । अपने-आपबो और कातने आदि अपने सव वामो यो उतने समय ने 
लिए बिल्वुल भूल जाना चाहिए । अपने स्वार्थ बे समार में जितनी बाधाए 
और पटठिनाइया पैदा होती हैँ वे सभी इस परमार्थी बार्य में भी खडी हो 
भवती है और यह भी ससार वा एक व्यवसाय बन जाता है। अगर कोई 
समझता हो कि यह परमार्थी वाम होने वी वजह से स्वार्थी ससार वी झ्षझठा 
से मुक्त हैं तो यह समझ खतरनाक है। इसलिए जैसे कुछ समय वे लिए ससार 
से अलूग होने की आवश्यकता होती है वैसे ही इस काम से भी अलग हाने 
भी आवश्यवता है, भयोकि वास्तव में वह थाम केवल भावना का नही है, 
उसमें बुद्धि की भी आवश्यकता है । भावना तो देहातियो में भी होती हैं, 
लेकिन उनमें बुद्धि की न्यूनता है। उसे प्राप्त करना चाहिए। बुद्धि और भावना 
एक दम अरूग-अरूग चीजें हो, सो नही हैं । इस विपय में में एक उदाहरण 
दिया करता हू । 
सूर्य वी किरणों में प्रकाश है और उष्णता भी है! उप्णता और प्रकाश की 
ताकिक पृथवक्रण से अछग-अछूग कर सकते है । फिर भी जहा प्रकाश होता 
हैं वहा उसके साथ उच्णता भी होती ही है । इमी तरह जहा सच्ची बुद्धि है 
बहा सच्ची भावना है| और जहा उच्ची भावना है वहा सच्ची बुद्धि है ही । 
उनका ताकिक यृथकक्‍्करण हम कर सकते है, लेकिन दरअसल वे एकरूप ही 
हैं। कोई सोचता हो कि हमें बुद्धि से कोई मतलब नही है, सेवा की इच्छा हैं 


स्वाध्याय को आवश्यकता छ्५्‌ 


और उसके लिए भावना का होना काफी हूँ, तो वह गलत सोचता है । इस 
बुद्धि को प्राप्ति के लिए स्वाध्याय की आवश्यकता हैं । विद्वानों को भी ऐसे 
स्वाघ्याय को जरूरत हैं। फिर कार्यकर्ता तो नम्न है न ?े उसको तो स्वाध्याय 
वो विश्ञेप रूप से जरूरत हैं । इस विषय में बहुत-से कार्यकर्ता सोचते हैं कि 
बीच-बीच में शहर मे जाकर पुस्तकालय में जाना, मित्रों से मिलना आदि 
बाते प्राम-मेवा के लिए उपयोगी है, इनसे उत्साह बढता हैं और उस उत्ताह 
को लेकर फिर देहात में काम करने में अनुकूलता होती हैं । छेकिन वे नहीं 
जानते कि ज्ञान और उत्साह का स्थान महर नही है । शहर ज्ञानियों का अड्डां 
नहीं हैं । ं 
उपनिपद्‌ में एक कहानी हँ---एक राजा से किसीने कहा कि एक विद्वान्‌ 
ब्राह्मण आपके राज्य में है। उसको झोजने के लिए राजा ने नौकर भेजे । सारक्‍ 
चगर छान डालने के बाद भी उनको वह विद्वान्‌ नही मिला | तव राजा नें 
कहा, “अरे, ग्राह्मण को जहा खोजना चाहिए वहा जाकर ढूढो ।” तब वे छोग 
जगल मे गए और वहां उनको बह ब्लाह्मण मिला | यह वात नही कि शहर में 
कोई सपस्वी मिल ही नहीं सकता । सभव हैं, कभी-कभी शहर में भी ऐसा 
मनुष्य मिल जाय, लेकिन वहा का वातावरण उसके अनुकूल नही । आत्म 
कया पोषण-रक्षण आजकल शहरो मे नहो होता। देहात मे निसर्ग के साथ जो 
अत्यक्ष सबध रहता हैं बह उत्साह के लिए अत्यन्त आवश्यक है। शहर मे निसगे 
मे भेंट कहा ” जगल में तो नदी, पहाड, जमीन सब चीजें वही सामने दिखाई 
देती हैं और जगछ के पास तो देहात ही होते हैं, शहर नही । सिर्फ उत्साह लेने 
के लिए प्रामसेवको को शहर में आना पडे, इसके बजाय झहरवाले ही कुछ 
दिनो के लिए देहात में जाकर कार्यकर्त्ताओ से मिलते रहे तो अधिक अच्छा 
हो ॥ असल में उत्साह तो दूसरी ही जगह हैं ॥ वह जगह है अपनो आत्मा । उस 
के चिन्तन के लिए कम-से-कम रोज एकाघ घटा अलग निकालना चाहिए। 
सस्वीर खीचनेवाल्म सस्वीर को देखने के: लिए दूर जाता है, और बहा से उस 
को तस्वीर मे जो दोष दिखाई देते हें उनको पास आकर सुधार छेता है । 
तस्वीर तो प्रास रहकर ही बनानी पडती है, छेकिन उसके दोष देखने के लिए 
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अलग हट जाना पहता हैँ । इसी प्रकार सेवा बरने वे लिए पास तो आना ही 
पडेगा। छेकिन बाय यो देसने वे लिए सुद वो अलूग वर सेने वी जत्रत 
भी है। 

यही स्वाध्याय वा उपयोग है। अपनेको और अपने वार्य वो बिल्कुछ 
भूछ जाना और तटस्य होकर देखना चाहिए । फिर उसीमें से उत्साह 
मिलता हूं, मार्ग-दर्शन होता है, बुद्धि वी शुद्धि होती हैँ । 


४२२ ४: 
दरिंद्रों से तन्मयता 
दो प्रइन है 


(१) हममें से जो आजतक तो मध्यम यर्ण का जोन पिताते आये है 
परतु अब दरिद्र वर्ग से एफ रूप होना चाहते है, ये किस क्रम से अपने जीवन में 
परिवतंन करें जिससे तोन-घार वर्ष में वे निश्चित रूप में उन दरिद्रों से 
एकरूप हो जाय ? 

(२) मध्य अथवा उच्च थर्य के लोग दरिद्रों से अपनी सदुभावना 
किस तरह प्रकट कर सकते हे ? क्या इस प्रकार का कोई नियस बनाना ठोक 
होगा कि सघ के सदस्य कोई ऐसा उपाय करें जिससे उनके खर्च सें से हर 

१५) में से ४) रुपये दरिद्रों के घर सोधे पहुच जाय ? 

पहले तो हमें यह समझना है कि हम मध्यम वर्ग और उच्च वर्ग के माने 
जानेवाले "प्राणी! है हम प्राणवानू बनना चाहते हैँ । जितकी सेवा 
करना चाहते हैँ उनके-से बनता चाहते है | पानी कही का क्यो न हो, समुद्र 

की ओर ही जाना चाहता है। यद्यपि सब पानी समुद्र तक नही पहुच सवता, 
लेकिन चाहे वह मेरा नहाया हुआ हो, या गगाजी का, दोनो की गति समद्र 
की ओर हैँ । दोनो निम्नगतिक--नज्ज हे । एक जगह थोडा पानी, उसकी 
ताकत कम होने के कारण, भले ही बोच म रुक जाय, और किसी छोट वृक्ष 
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को जीवन प्रदान करने में उसका उपयोग हो--यह तो हुआ उसका भाग्य, 
पश्तु उसको गति तो समुद्र ही है। समुद्र तक पहुचने का भाग्य तो गया के 
समान महानदियों को ही प्राप्त होता है । इसी तरह उच्च और मध्यम 
श्रेणिया पहाड और टीछे के समान हैं। यहा जिसकी हमें सेवा करनी है वह 
महासमुद्र हैं। इस महास्तमुद्र तक सब व भी पहुच सके, तो भी कामना तो 
हम यही करते है कि वहातक पहुचे । अर्थात्‌ जहातक पहुच पाय उतने 
ही से सतोष न मान छे | हमें जिसकी सेवा करनी हैं उसका प्रश्न सामने 
रखकर भपने जीवन की दिद्या बदलते रहना चाहिए और खुद निम्न- 
गतिक--नज्ज बनना चाहिए। 
पर इसके कोई स्थूल नियम नही बनाये जा सकते। अगर बनाना शक्‍्य 
हो तो भी वे मेरे पास नही हैं और न मैं चाहता ही हू कि ऐसे नियम बनाने का 
कोई प्रयत्त किया जाय। चार या पाच वर्षो में उच्च और मध्यम्त श्रेणी के 
लोगो की गरीब बना देने को कोई विधि नही है। हमे गरीबो की सेवा करनी है, 
यह समझकर जाग्रत रहकर शक्तिभर काम करना चाहिए। कोई नियम 
नही है, इसीलिए वुद्धि और पुरुषार्थ की गुजाइश है । पिछले सोलह वर्षो से 
मेस यह प्रयत्न जारी है कि में गरीबो से एकरूप हो जाऊ, लेकिन मै नही 
समझता कि गरीबो का जीवन व्यतीत करने में सफल हुआ हू ॥ पर इसका 
उपाय क्या है ? मुझे इसका कोई दु ख भी नही है । मेरे लिए तो प्राप्ति के 
आनद की अपेक्षा प्रयत्त का आनद बढ़कर है । 
छ्षिव की उपासना करनी हो तो शिव वनो, ऐसा एक शास्त्रीय सूत्र है 
इसी तरह गरीबो की सेवा करने के लिए गरीब बनना चाहिए । पर इसमें 
विवेक की जरूरत हैं। इसके मानी यह नही कि हम उनके जीवन की बुराइयो 
को भी अपना छे | वे जैंसे दरिद्रतारायण है वैसे मूर्स-नारायण भी तो है । 
क्या हम भी उनकी सेवा के लिए मूर्ख बने ? शिव बनने का मतलब यह नही 
है। जिवका धवन भया उनकी बुद्धि तो उससे भी पहले चडी गई। उनके 
जैसा वनकर हमे अपनी बुद्धि नही खोनी चाहिए। 
देहात में किसान घूप में पाम वरते है । छोग बहते है, “बंचारे किसानो 
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को दिनभर धूप में काम वरना पडता है।” अरे धूप में और खुले आकाश के 
नीचे काम करना, यही तो उनका वैभव बचा रह गया है। क्या उसे भी आप 
छीव छेना चाहते है ? धूप मे तो विद्मिन काफो हैं। अगर हो सके तो हम भी 
उन्हीकी भाति करना शुरू कर दें। पर वे जो रात में मकानी को सदूक बनाकर 
उनमें अपने-आपको बद करके सोते है, उसकी नकल हमें नही करनी चाहिए। 
हम काफी कपडे रक्खे । उनसे भी हम कहे कि रात में आकाश के नीचे सोओ 
ओर नक्षत्रों वा वेभव लूटो । हम उनके प्रकाश का अनुकरण करे, उनके 
अधकार का नही । उनके पास अगर पूरे कपडे नही है तो हम उन्हे इतना 
समर्थ क्यो न बना दें कि वे भी अपने लिए काफी कपड़े बना ले। उन्हे महीनों 
तरबारी नहीं मिलती, दूध नहीं मिलता क्‍या हम भी सागभाजी और दूध 
छोड दे । यह विचार ठीक नही है। एक आदमी अगर डूब रहा है और अगर 
उसे देखकर हमे दु ख होता है तो वया हम भी उसके पोछे डूब जाय ? इसमे 
दया है, सहानुभूति भी है। लेकिन वह दया और सहानुभूति किस काम की 
जिसमें तारक-बुद्धि का अभाव हो । सच्ची कृपा में तारब-शवित होनी 
चाहिए। तुलमीदासजी ने उसे 'कृपालु अछायक' कहा है। 
हमें अपने जीवन वीं खराबियो को निकालकर उसे पूर्ण बनाना चांहिए। 
उसी प्रकार उनकी बुराइयो को दूरकर उनका जीवन भी पूर्ण बनाने में उनकी 
सहायता करनी चाहिए। पूर्ण जीवन वह है, जिसमें रस या उत्साह है। भोग 
या विलासिता को उसमें स्थान नही । हम दरिद्ो-जैसे बनें या पूर्ण जीवन की 
ओर बढ़ें। छोग कहते है, ऐसा करने से हमारा जीवन त्यागमय नही दिसाई 
देगा। पर हमें इस बात का विचार नही करना है विः वह वैसा दिखाई देगा । 
हम यह भी न सोचे कि इसका परिणाम बया होगा ? परिणाम-परायणता को 
छोड देना चाहिए । हमारी जीवन-पद्धति उनसे भिन्न है। हमें दूध मिलता 
है, उन्हे नही मिलता, इस थात वा हमे दु ख हो, तो वह उचित ही है। यह 
दुस-बीन तो हमारी हृदम-भूमि में रहना ही चाहिए। वह हमारी उन्नति 
मरेगा | मुझे तो इसका कोई उपाय मिल भी जाय तो दुस होगा। अगर 
बिसी चमत्वार से वल ही हमें स्वराज्य मिल जाय तो उप्तमें बोई आतद 
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नहीं। हमारे पुरुषार्थ और रचनात्मक शक्ति से तारक-चुद्धि का प्रचार होकर 
सारी देहाती जनता एक इच भी जागे बढ सके तो हम स्वराज्य के नजदीक 
पहुंचेंगे! जैसे नदिया समुद्र वो ओर बहती है, उत्ती प्रकार हमारी बूत्ति और 
शविन गरीबो की ओर बहती रहे, इसीमे कल्याण है। 


४ श३ : 
तरणोपाय 


वैधानिक आदोलन करना, जनता की शिकायतें सरकार के सामने 
'श्खना और मोठें-मीठे ढग से उन शिकायतों का इलाज करा छेना और इतना 
बरवे सतोप मान लछैना--शुरू में मही काग्रेस का कार्यक्रम था । लेक्नि न तो 
शिकायतें दूर होती थी, और न सतोष ही मिलता था। पुश्तभर ने अनुभव 
के बाद काग्रेस इस नतीजे पर पहुची कि स्वराज्य के बिना चारा नहीं । यह 
अनुभव-सदेश तरुणो को सुनाबर पितामह दादाभाई निवृत्त हो गये । 
धुन वे पक्वे तरण काम में जुट गये । गुप्त पड्यत्र, सरकारी अहलवारो 
बा खून और सरकार को डराकर स्वराज्य प्राप्त करने का अपनी दृष्टि से 
स्वावलबी प्रयोग उन्होने शुरू कर दिया ॥ आदोलन मे लिए पैसे की जरूरत 
होतो ही है। वह कहा से लाया जाय ? यह मार्ग परावछ॒बी था। इसके 
अछावा अराजव तरुणों दे लिए वह खुला भी नहीं था । युवदों ने डाके! डाल- 
कर पैसे कमाने ये स्वावलबी मार्य का अवकूवन किया। शुरू में इन डाकुओ 
भी--जिनके घरों में डबती हुई, उन खछोगो ने तो नही, पर जो सुरक्षित थे, 
उन छोगोने--धोडो -वहुत प्रशसा भी वो । इसलिए स्वार्भी डाबू भी उनके छिए 
इस अधिक सुसाध्य साधन या प्रयोग करने लगें । जो मजन-जैसी उज्ज्वल 
शस्या पर भी वब्जा पर सरे, उनने लिए डबती हस्तगत करना सुश्विल तो 
था ही नही । फलत दोनो प्रबार की डकेतियो से जनता पीडित हुई । उपर 
मरजार ने भी दपतलीकि अश्वियार वो ६ तरको बे छिए जो सहानुभूति थी 
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उसवा स्रोत सूखने लगा । इतने में समझदार भहिंसावादी आये । वे कहने 
छूगे कि पुराना वैधानिक आदोलन का मार्ग जिस प्रवार निरथथंक था, उप्ती 
प्रकार यह गुप्त साजियो का रास्ता भी बेकार है। इधर-उधर दो-चार खून 
बरने से क्‍या फायदा ? हिंसा भी कारगर होने के छिए सगठित होनी चाहिए। 
असग्रठित, अव्यवस्थित, लछुक-छिपकर वी हुई हिंसा किसी काम वी नहीं। 
और सगठित हिंसा हमारे वस वी बात नही है। इसलिए हमें अहिंसा से 
ही प्रतिकार करना चाहिए। गाधीजी हमें रास्ता दिखाने में समय हैँ। उनके 
मारगें-दर्शन से छाभ उठाकर हमें जनता की प्रतिवार-क्षक्ति सगठित करनी 
चाहिए । जनता की शवित सगठित होने पर उसकी बदौलत सपूर्ण नही तो 
थोडी-बहुत सत्ता हमारे हाथो में अवश्य आयगी। यह सत्ता आने पर आगे 
का विचार कर छेंगे। 
अवश्य ही, यह अहिंसा नीति-रूप में थी जो हमारे युवको को भी गुप्त 
पड्यन्त्रों की असफलता के और दक्षिण अफ्रीका मे गाधीजी की सफलता के 
अनुभव के कारण कुछ-कुछ जची । जो छोग अपनी परछाईं तक से डरते पे 
उनको छोडकर सारा का सारा राष्ट्र एकत्र होकर अहिसिक प्रतिकार के इस 
नए बादोढ़न में झ्ामिल्ल हुआ । गाधीजी की नैप्टिक अहिसा को जोडने- 
घटाने से जितनी शवित प्रकट हो सकी, उसी परिमाण में उसका परिणाम भी 
निकला और सगठित हिंसा वी अव्यवहायंता अन्वयव्यतिरेक से सर्व- 
मोन्‍्य हुई । 
इलने में यूरोप में महायुद्ध की आग भडकी । झ्ौर्य, साधन-सफत्ति, सग- 
ठन, साहस आदि गुणो के लिए प्रसिद्ध आव्तिशाली राष्ट्र पाच-पाच दप्त-दस 
दिनो में अपनी स्वतत्रता गवा बैठे । बीस साल पहले वैभव के शिखर पर 
पहुचा हुआ फ्रास-जैसा राष्ट्र भी तीस छाख की फौज खडी कर, इस्लैण्ड जैसे 
राष्ट्र का सहयोग भाप्त कर, और शूरता की पराकाप्ठा वर, गुलाम से भी 
गुलाम हो गया। जिन हाथो ने पिछले महायुद्ध में फ्रास को विजय भाष्त करा 
दी, शरण-पत्र छिखने के लिए भी वही हाथ काम आये। 
हमारी आजें खुल गईं । मसगठित द्विा तो बेकार साबित हो ही चुबी 
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थी | छेकिन कार्य-क्षमिति कहती है कि अब यह स्पष्ट हो गया कि चाहे 
जितने बडे पैमाने पर की गई सगठित हिसा भी स्वतत्रता की रक्षा के लिए 
बेकार है । 
असगठित हिंसा और सुयंगठित हिसा---नहो, नही अतिसुसगठितत 
हहिसए भी--दोन्ऐे यए ठीसो देवएर सिद्ध हो चुक्पे है ! तब वया किया जाय २ 
गाधीजी कहते हँ--“अहिंसा के प्रति अपनी निष्ठा दृढ़ करो |” 
हम कहते है--हम अभी त्तैमार नहीं हैं ॥” 
“तो तैयारी करो।॥/ 
“अवसर बडा विकट है ) नाजुक वक्‍त आगया हैं। हम दुर्बल मनुष्य 
है । इसलिए वैसी तैयारी की आज तुरत गूजाइश नहीं है ।'” 
#तो फिर घडीभर के लिए स्वस्थ (शात) रहो | मिल्टन कहता है, जो 
स्वस्थ (शात) रहकर प्रतीक्षा करते है वे भी सेवा करते है /” 
"हा, करते तो और कई लोग भी ऐसा ही है, लेकिन हमपर जिम्मेदारी 
है | हमे कुछ-न-कुछ हाथ-पैंर हिलाना ही चाहिए ।” 
पानी में तैरनेवाला वर जाता हैं ! पानी पर स्वस्थ (शत) छेटसेवाला 
भी पानी को सतह पर रहता हैं । वेवल हाथ-पैर हिलानेवारा तह में पहुच 
जाता है। फेवल हम कुछ-व-कुछ कर जायगे” से ही क्या होने वाला है २ 
१०७-४० 


र्४ड : 
व्यवहार में जीवन-चैत्तन 
हर बात में मै गणित के अनुसार चल्म हू। शिक्षा-समिति (हिंदुस्तानी- 
तालोमी-सध) के पाठ्यत्रम में कातने-धुनने को जो योजना यैने दी है उसे 


देखकर क्शौरलालभाई-जैसे चौकन्ने सज्जन ने भी कहा कि तुमने यति 
यगैरा गा लो द्विसाब रसा हैँ उसपर कोई आश्षेप नहीं क्या जा सकता । 
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गणित का इस प्रकार प्रयोग करनेवाा होने पर भी मै ऐसा मानता हु कि कुछ 
चीजों के 'मभूले कुदारघात ' कर के उन्हें तोड डालना चाहिए। वहा 'धीरे- 
घोरे', 'त्रमश ' आदि शब्द-प्रयोग उपयुक्त नहीं होता । में अपने जीवन में 
ऐसा हो करता हू। १९१६ में मैंने घर छोडा। यो तो घर की परिस्थिति कुछ 
ऐसी न थी कि भेरा वहा रहता असमव हो जाय । भा तो मुझे ऐसी मिली थी 
कि जिसकी याद मुझे जज भी नित्य आती है । पिताजी अभी जीवित है । 
उतकी उद्योगशीरता, अभ्याप्त-वृत्ति, साफ-छुधरापन, सज्जनता आदि गुण 
सभीको अनुकरणीय छगेगे। छेकिन यह राव होते हुए भी मुझे ऐसा लगा कि 
मैं अब इस घर मे नही समा सकता | जव घर छोडा तब 'इटरमीजिएड' में 
था। कितने ही मित्रो ने कहा--/दो ही साल और छगेगे। बी० ए० करने 
डिग्री लेकर जाओ ।” उन सबके लिए एक ही जवाब था कि “विचार करने 
का मेदा यह ढग नही है।” धर छोडन के पहले भिन्न-भिन्न विषयो गे सर्टिफिकेट 
छैकर घूल्हे के पास बैठ गया और तापते तापत्ते उन्हे जलाने छगा । मा ने 
पूछा, “या कर रहा है १” मेने कहा, “सर्ठिफिकेट जला रहा हु ।” उसने 
पूछा, “क्यो” मैने कहा “उनकी मुझे वया जरूरत ?” मा ने कहा, “अरे, 
जरूरत न हो तो भी पडे रहे तो बया हर्ज है ? जलाता बयो है? ” “पढे रहे 
तो क्या हु हूँ ?” इन शब्दों की तह में यह भावना छिपी हुई है कि “आगे 
कभी उनका उपयोग करने को जरूरत पड़े तो २” इस घटना की याद मुझे 
पारसाल आई। सरकार ने मैट्रिक पास को मतदान का अधिकार दिया है। 
मुझे यह अधिकार मिल सकता है । लेकिन मेरे पास सर्टिफिकेट वहा है ? 
एकाध रुपया छ्च कर दरख्वास्त कर तो शायद उसको नकल मिरक जाय; 
पर मैने कहा कि “क्या मतलूप उस सर्टिफिवेट से ? पैतीस करोड लोगो मे से 
तीन करोड को मत्तदान का अधिकार मिला है। बाकी बत्तीस व्रोड वी नही 
मिला है। मे उन्हीवे साथ क्यो न रहू ?” 
मुझे मराठो के इतिहास वी घटना याद आती है| गोह वे बमद वी 
मददे से मरादे सिहृगढ पर चढ बये। छडाई में त्ानाजी सारा शया। उसे 
मारे जाते ही मराझे की सेना हिम्मत हारवर भागने छगी और जिश ररसे के 
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समझ पाये है कि पैसे गवावर हृदय बचाने मे भी वुछ चतुराई है। जबतन' 
नम-से-कम दैसे देने मे चतुराई मानी जाती है तबरक गाधीजी कौ वात 
समझ में नही आ रावती और मे अहिसा का प्रचार ही हो सकता हैँ 
तरकीबें सोची जा रही हैं कि कलबत्ते में जापानी बम बरसायै तो हम 
आत्मरक्षा किस तरह करे, लेक्नि इनसे कया होने वाला है ? वम तो बरसने- 
वाले ही है। आज न सही दस साल वाद वरसेगे । यदि एक ओर हम जापान 
का सस्ता माछ सरीदकर उसे मदद करते रहेगे और दूसरी ओर उस्तके 
बम ने गिरे इसकी कोशिश करते रहेंगे तो वे बम कैसे टलेगे ?ै बस या युद्ध 
टालने का वास्तविक उपाय तो यही है कि हम अपनी आवश्यकता की चीजें 
अपने आस-पास तैयार कराये और उनके उचित दाम दे । 
एवं बार एक सभा में मैने पूछा कि "हिन्दुस्तान की औजत आयु-मर्पाश 
इककीस साल और इस्लैंड की वयालोस साल है, तो बताइए इग्लैंड का मनुर्प्य 
हिदुस्ताती की अपेक्षा कितने गुता ज्यादा जीता हूँ २” छोटे-छोटे बालकी ने 
ही नही बल्कि बढ़े-बडे पढे छिखे लोगों ने भी जवाब विया कि “दुगुना जीता 
है (” मैने उन सबको फेल कर दिया । मैने कहा कि “इवकीस दूने वयालीस 
होते है, यह सही है। लेकिन हरएक आदमी को उम्र के लडकपन के पहुंले 
खौदह साल छोड देने चाहिए क्योकि उत्तसे समाज को बोई फायदा नही 
होता । ये चौदह साछ यदि हम छोड दें तो हिंदुस्तान का आदमी सात साल 
और इग्लैड का अट्ठाईस साल जीता है । यात्री हिंदुस्ताव की भपेक्षा 
इंग्लैंड का मनुप्प दुगुता नही चोगुना जीता है ।” 
यही नियम मजदूरी में भी घटित होता है । समाज में यदि सभी लोग 
उद्योगी और परस्परावछवी होते तो चीजो के भाव चाहे जो होने से मा आठ 
आने की जगह दो आने मजदूरी होने से कोई फर्क न पडता । तेली का तै 
जुलाहा खरीदता है, उसका कपडा तेली खरीदता है, दोतो किसान से बनाज 
खरीदते हैँ, किसान दोनो से स्रेल था कपड़ा खरीदता है । उस दशा में हम 
अनाज का भाव रुपप्रे का चार सेर समझे या दस सैर समझें, क्या फर्ष पडेगा। 
रोजाता मजदूरी दो आने कहे मा आउ आने, वया फर्क होगा ? बयोवि' 


ब्यवहार में जोवन-वेतन <ड५्‌ 


जब सभी उद्योगी और प्रस्परावरूबी है तो एक चीज का जो भाव होगा उसी 
हिसाव से दूसरी चीजो के भाव भी लूगाये जायगे । महगे दाम छगायगे तो 
व्यवहार में वडे-बडे सिक्के बरतने होगे और सस्ते दाम छगायगे तो सस्ते 
सिक्‍को की जरूरत होगी । महगे भावों के लिए रपये लेकर बाजार में जाना 
होगा । सस्ते भाव होगे तो कौडियो से छेन-देन का व्यवहार हो सकेगा ॥ 
छेक्नि इससे कोई फर्क नही पडता । मघ्रर आज समाज से एक ऐसा वर्ग है कि 
जो मन तेल पेरता है, न क्पडा बुनता है, न अनाज पैदा करता हैं और न दूसरा 
कोई उत्पादक श्रम करता है / हम अगर चीजो के दाम बढ़ा दे तो एक सेर 
भटे के बदले आज इस वर्ग की ओर से हमे चार पैसे मिझते होगे तो करू दो 
था चार आने मिलने लगेंगे । भाव या मजदूरी बढाने का यही लाभ या उप- 
योग है। लेकिन यह वर्ग हर हालत मे बहुत छोटा ही रहेगा। इसलिए अगर 
हम खबकी मजदूरी आठ आने कर दे तो वास्तव में वह चौगुनी न पढकर 
डेंढ गुनी या दुगुनी ही पडेगी । 
लेकिन आज आठ आते मजदूरी के सिद्धाव को कोई ग्रहण ही नहीं 
करता । उसे स्वीकार करने का मतलब हैँ कि हमे अपनी सारो जीवनोपयोगी 
चीजों की दाम मजदूरी के हिसाव से लगाने चाहिए । तब पता चलेगा कि 
ढाई-तीन सौ साल पहले का उस बेवकूफ घुकाराम का जर्थशास्त्र जाज १९३८ 
या १९३९ के आधुनिकतम अ्थ॑श्ञास्त्र से मेल खाता हैं। हम एक ऐसी जमात 
बनाना चाहते हैं जो मजदूरी कग उपयुक्त सिद्ध/्त असल सें छाय | हम अगर 
एक धडा खरीदने जाय तो कुम्हारिन उसके दाम दो पैसे बतलायगी । हमे 
चाहिए कि हम घडा बनाने में लगा हुआ वक्‍त पूछकर उससे कहे कि “मा, 
मै तुझे इस घडे के दो आने दूगा । क्योकि इसके लिए तुझे इतने घटे खर्च 
करने पडे है और उन घटो वी इतनी मजदूरी के हिसाब से इतने दाम होते 
हैं ।! आप दो जाने देकर वह मठका खरीदेगे तो मट्येबाली समझगी कि 
यह कोई बेवकूफ आदमी जान पडता हैँ | दूसरी वार अगर आप एवं झाड, 
लेने जायगे तो चह ठुरत उसते दाम छ आते बतलामगी । तब जाप उससे 
आप फ्िएफ्य पूव्यय र सणड्एएएं कि ऋण्ट के दफ्ण ब आते नही, शतक दो यप 
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तीन आने है । तब वह स्त्री समझ जायगी कि यह आदमी बेवकफ नहीं हैं, 
इसे अवल हूँ और यह किसी-न-क्मी हिसाव वे अनुसार चछता है। 
ठगा जाना एक वात है और विचारपूर्वक मौजूदा बाजार-भाव की 
अपेक्षा अधिक, लेक्नि बस्तुत उचित वीमत देना बिल्वुल दूसरी वात है। 
उचित कीमत ठहराने के लिए हमे विभिन्र थधो वा अव्ययन बरवें या उन 
घधो मे पडे हुए लोगो से प्रेम वा सवध कायम वरमे' अलग-अछूग चीजो का 
एक समय-पत्रक बनाना होगा । उतने समय की उचित मजदूरी तय करनी 
होगी और उसमे कच्चे माऊ की कौमत जोडकर जो दाम आय उतनी उस 
चीज की कीमत समझनी चाहिए । यदि हम ऐसी कीमत नहीं देते तो अहिंसा 
का पालन नही करते । 
अब, यह मजदूरी सब छोग आज नही देगे । यदि मुमकिन हो तो हम 
पूरी मजदूरी का माछ वेचनेवाल्ली एक एजेसी पोछ्ल सकते है । अगर बह 
सारा माल विक्‍वा दे तो कोई सवाल ही नहीं रह जाता, छेवित अग्रर यहें 
मुमकित न हो तो मजदूरों को आज की तरह उसी पुराने माव में अपना माछ 
बेचना पडेगा । ऐसी हालत में उनके सामने दो रास्ते है । एक तो यह कि वे 
कम दामा में अपना मार बेचने से इकार कर दे, लेकिन यह आज असभव है। 
दूसरा रास्ता यह है कि मजदूरो मे ऐसी भावता--हिसावी वृत्ति वा निर्माण 
हो कि वे कहे वि इस चीज की उचित कीमत इतनी है। परतु यह धनवान 
मनृष्य वह कीमत नहीं देता | तो जितनी कीमत उसने दी है उतती जमा 
करके बाबी ने पैसे मैने उसे दान में दिये, ऐसा मे मान लूगा ।/ धनादघथ छोग 
गरीवा को जो दे वही दान है या केवल धनाद्य ही दान कर सकते है यह 
धारणा क्यो ही ? जो छोग सदा दान दे रहे है उन्हें इस बात का ज्ञान वरा 
देना चाहिए कि थे दान दे रहे है। 
पूरी मजदूरी वे सिवाय समाजवाद या साम्यवाद का दूसरा कोई इलाज 
नही । इतना ही नही बल्कि इतना रक्‍्तपात इस देश्व में होगा जितना कि रूस 
या दूसरे क्सी देश में न हुआ होगा । मैसे एक व्याख्यान में--पौतार वी 
खादी-नयाता म--साक्षात महात्मा गाधी के सामने वेद का यह मत्र “सोघसन्न 
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विन्दते अप्रचेताः सत्य ब्ृवीसि चघइत्‌ स तस्य! ॥ नार्य॑मर्ण पुष्वति नो सखाय॑ 
क्वेवछाघो भवति केवलादी” पढा जो स्पष्ट शब्दो में कहता हैं कि जो घनिक 
अपने आसपास के लोगों को पर्वाह न करते हुए घन इकट्ठा करता हैं वह 
धन भ्राष्त करने के बदले अपना दघ प्राप्त करता है | 'बध' और मृत्यु! में 
यद्यपि सायणाचार्य कोई भेद नही करते तथापि मेरी दृष्टि से उन दोनो का भेद 
अत्यत स्पप्ट है । इस मन को आप समाजवाद का मत्र कह सकते हैँ ! मजदूरो 
था श्रमजीवियो के तमाम भप्रश्नो का पूरी मजदूरी ही एकमात जहिंसक हल हैं । 
अब में आज वी सास वात पर आता हू । प्राम-सेवा-मण्डल इस तहसील 
में खादी-उत्पत्ति वा प्रयत्न ज्यादा जोरो से करने वाला हूँ । “जिस माऊछ पर 
चरसा-मघ को कुछ नपा मिलजाता हैं, वह खासकर बैसा माल तैयार करना 
चाहता है । चरसा-सघ का काम कई वर्ष पहले से चल रहा है। इसलिए यद्यपि' 
बह आज चार आने मजदूरी देने वो तैयार है तो भी हम त्तो त्तीन आने देकर 
ही सादी बनवायगे,” आदि दलीऊे देकर काम करना चाहता है। में कहता है 
वि चरखा-सघ सावली में तो मजदूरी 'बल्दार' मे देंता है, ऐेकिन निजाम 
राज्य में '“हाली' (निज्राम राज्य का सिक्का) में देता है, उसका समर्थन या 
इसवे' पीछे जो विचारघारा हैं उसमे में समझ सकता हू । 'वल्दार' तोन आने में 
सावली में जितना सुस् मिल सकता हैं उतना ही सुख 'हाली' तीन आने में 
मुगझाई (मनिजाम राज्य) में मिझ सकता है, कयोनि वहा गरीबी ज्यादा 
हैं । वह विधारधारा इस प्रकार को हैँ । उसी विचार-धारा वे अनुसार 
सावली वी अपेक्षा वर्धा म जीवन-निर्वाह्‌ अधिवः मह॒गा हैं । इसलिए यहा 
सावछी से ज्यादा मजदूरी देनी चाहिए। सावली मे सीन आने देते है, इसलिए 
यहा भी तीन ही आमने देते है, ऐसा बहने से काम न चलेगा। 
अगर हम ऐसा परेगे तो फिर यही महमूद और पिद्दो'रोवाला शिस्सा 
चरितार्थ होगा । मटमूद ने शाहनामे की प्रत्येद पक्ति बे! छिए एन दीनार 
देते या वायदा विया | लैविन जब उसने यह देसा कि फिदी सी वा लिसा हुआ 
शाहनामा तो बड़ा भागे भ्रम है तब इतने सोने वे दीनार देने बी उसकी 
शिम्मत में हुई । इसलिए उसने सोने के दीनायरो की जगह चांदी के दीमार दिये । 
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इतने से क्या होनेवाछा हैं ? पहले की सरकार भी गमृह-उद्योग नाम पर कया 
ऐसी मदद किसी हालत में न देती ? आज सरकार चारो तरफ से परेशान की 
जा रही है। इधर जापान का डर है । उघर यूरोप में भीपण लडाई का डर 
है । ऐसी परिस्थिति में यह कौन कह सकता है कि हमें खुश करने के लिए 
पुरानी सरकार भी वैसे न देती ? केकिन ऐसे पैसों से खादी कर असली काम 
पूरा नही होने का । 
सादी के पीछे जो विचारधारा है उसे समाज के सामने कार्येरूप में 
उपस्थित करने की जिम्मेदारी हमारी हैं । इसलिए ग्रामसेबा-मडल को 
मेरी यह सलाह हैं कि बह आठ घदे की आठ जाने मजदूरी देकर सादी 
बनवाये | कम-से-कम इतना तो करे कि जिस परिमाण में यहा (वर्धा) का 
जीवन-निर्वाह सावली से महगा हो उस परिमाण में ज्यादा मजदूरी देकर 
खादी वनवाये ) इस खादी की खपत अगर न हो तो मैं खादीधारियो से साफ- 
साफ पूछगा कि आप पुतलोघर का वपडा क्यो नहों पहनते ? वह भी स्वदेशी 
तो हैं। समाजवादियों के सिद्धात के अनुसार उसपर राष्ट्र बा नियत्रण हो 
इतना वाफी हैं। एव/घ आदमी पूरा जीवित या पूरा मृत है, यह मे समझ 
सता हू । छेकिन पोद जिंदा और पाव मरा हुआ हैं, यह क्यन मेरी समझ 
में मही भा सकता । या तो वह पूरा जिंदा होगा मा मरा हुआ । इसलिए 
अगर खादी बरतना है तो उसके मूल में जो भावनाएं है, जो विचार है, उन 
सबणी प्रहण पर उसे पारण बरना चाहिए। जो शादी को इस प्रकार अगीवरर 
बरें ये टी दरअसछ सादीधारी हैं । आज तय हम खादी दाव्द गौ व्यास्या 
“हाथ वा बता और हाय या बुना कपडा' इतना ही करते आयें है, अब उसम 
पूरी मजदूरी देरर बनवाया हुआ' ये शब्द और जोड देने चाहिए | 
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“बेड छेबर” वे मानी है, “रोटी वे छिए मजदूरी” यह शब्द आपमे से 
कई दोगो ने नया ही सुना होगा । छेतिन यह नया नहीं है। टॉल्सटाय ने इस 
शब्द वा उपयोग किया है। उसने भी यट शब्द बादरेसा नामव एवं ठेसव वे 
निब्रध से लिया और अपनी उत्तम छेसन-शैली द्वारा उसवों दतिया वे 
सामने रस दिया । मैने यह विषय जान-बझवर चुना है। शिक्षण-ास्त्र वा 
अभ्यास वरते हुए भी सभव है. वि' इस विषय वा आपने वी विचार न 
किया हो | इसलिए इसी विपय पर बोलने वा मैने निश्चय बिया | घ्स 
विपय पर विचार ही नही, वल्यि वैसा ही आचर करने वी वोशिश भी मैं 
बीस साछ से बरता आ रहा हू, बयोवि जीवन मे और साथ-साथ शिक्षण में 
भी में शरीर-थ्रम वो प्रथम स्थान देता हू । 

हम जानते है कि हिंदुस्तान वी आवादी पैतीस वरोड है और चीन वी 
चालीस-पैतालीस कराड। ये दोनो राष्ट्र प्राचीन है। इन दोनो को मिला दिया 
जाय तो कुछ आबादी अस्सी करोड तक हो जाती है। इतनी जन-सस्या दुनिया 
का सबसे बडा और महत्व का हिस्मा हो जाता है। और यह भी हम जानते है 
कि यही दोनो देश आज दुनिया में सबसे ज्यादा दू सी, पीडित और दीन हैं। 
इसका कारण यह है कि इन दोनो मुल्वो ने वृत्ति का जो आदर्श अपने सामने 
रकवा था, उसका पूरा अनुसरण उन्होने नही क्या और बाहर वे राष्ट्री वें 
उस वृत्ति को बभी स्त्रीकार ही नही किया । मेरा मतलब यह बहने से है कि 
हिंदुस्तान में शरीर-श्रम को जीवन में प्रथम स्थान दिया गया था और उसवे 
साथ यह भी निश्चय किया गया था कि वह परिश्रम चाहे जिस प्रकार का हो, 
कातमे का हो, बढ़ई का हो, रसोई बनाने वा हो, सबका मूत्य एक ही है। 
भगवदूगीता में यह बात साफ शब्दों में लिखी है। ब्राह्मण हो, क्षत्रिय हो, वैश्य 
हो या शूद्र, हो, किसीको चाहे जितना छोटा या बडा काम मिला हो, पर अगर 
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उसने उस काम को अच्छी तरह किया है तो उस व्यक्त को सपूर्ण मोक्ष मिछ 
जाता है । अब इससे अधिक कुछ कहना बाकी नही रह जाता | मतलब यह है 
कि हरएक उपयुवत परिश्षम का नैतिक, सामाजिक और बर्थिक मूल्य एक ही 
है। इस प्रचलित धर्म का आचरण तो हमने क्या नही, पर एक वडा भारी 
शूद्रवर्ग का निर्माण कर दिया । शूद्रर्ग याती मजदूरी करनेवाला बर्ग। यहा 
जितना बडा शूद्रवर्ग है, उत्तना वडा शायद ही किसी दूसरी जगह हो! हमने 
उससे अधिक से-अधिक मजदूरी करवाई और उसको क्म-से-कम खाने को 
दिया । उसका सामाजिक दर्जा ही न समझा । उसे कुछ भी शिक्षा नहीं 
दी । इत्तना ही नही, उसे अछूठ भी वना दिया | नतीजा यह हुआ कि कारीगर 
भरे में शाच का पूरा अभाव होगया। वह पशु के समान केवछ भजदूरी ही 
करता रहा । 
प्राचीन काल में हमारे यहा कछा कम नही थी ! छेकिनि प्रर्वजा से 
मिलनेयाली वा एक वात है और उसमें दिन-प्रतिदिन प्रगति बरना 
दूसरी बात । आज भी काफी प्राचीन वारीगरी मौजूद है। उसको देखकर 
हमें आश्चर्य हीता है। अपनी प्राचीन कला को देखफर हमे आदइचर्य होता 
है, यही सबसे बडा आदचर्य है। आइचर्य करने का प्रसम हमारे सामने पयो 
आना चाहिए। उन्हीं पूवंजों वी तो हम सतान हैं न ? तब ता उनसे बढकर 
हमारी बला होनी चाहिए ? लेकिन आज आइचर्य करते के सिवा हमारे 
हाथ में और कुछ नही रहा। यह कैसे हुआ २ कारीगरो मे ज्ञान का क्षभाव 
और हम में परिश्रम-प्रतिप्ठा का अभाव ही इसका वारण है। 
प्राचीन चाऊ में ब्राह्मण और छशूद्ध की समान प्रतिष्ठा थी । जो ब्राह्मण 
था, यह विचार-प्रवतेव, तत्त्वज्ञानो और तपइ्चर्या करनेवाला था | णो 
विसान था, वह ईमानदारी से अपनी सजदूरों करता था । प्रात कार 
उठवर भगवान का स्मरण वरके सूर्यनारायण के उदय के साथ सेत में काम 
चरने लग जाता था और सायवाल सूर्य भगवान जब अपनी क्रिणों को 
समैठ लेते, तब उनको नमस्वार वरके घर वापम आ जाता था । ब्राह्मण में 
और इस किसान में कुछ भी सागाजिक, आथिक या नैतिक सेंद नहीं माना 
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जाता था। 
हम जानते है कि पुराने ग्राह्मण “उदर-पात्र” होते थे, यानी उतना ही 
सचय बरते थे जितना वि पेट में अटता घा। यहातवः उनवा अपरस्ग्रही 
आचरण था | आज वी भाषा में बहना हो तो ज्यादा-से-ज्यादा याम देते 
थे और बदले में पम-सेन्बम बेतन छेते थे। यह बात प्राचीन इतिहास से हम 
जान सपते है । छेकिन वाद में ऊच-मीच था भेद पैदा हो गया। कम-से- 
बम मजदूरी परनेवाला ऊँची श्रेणी वा और हर तरह वी मजदूरी बरनेवाला 
नीची श्रेणी या माना गया । उसकी पोग्यता थम, उसे साने वे छिए बसे, 
और उसकी प्रगति, ज्ञान प्राप्त बरने की व्यवस्था भी बम । 
प्राचीन वा में न्‍्यायशास्त्र व्यावरण-शास्त्र, बेदात-शास्त्र इत्यादि 

शास्त्रों वे अध्ययन वा जिन्र हम सुनते है। गणितशास्त्र, वैधकशास्त, 
ज्योतिषशास्त्र इत्यादि घास्त्रों बी पाठशालाओं या जिम भी आता है। 
लेकिन उद्योगशाल्य का उल्लेण कही नही आया है। इसवा वारण यह है वि 
हम बर्णापम धर्म वे माननेवाछे थे। इसलिए हरएक जाति वा धधां उस जाति 
के लोगो वे घर-घर में चलता था और इस तरह हरएव' घर उद्योगशाल्ा पा। 
बुम्हार हो या बढई, उसके घर में बच्चा को बचपन से ही उस धे वी शिक्षा 
अपने पिता से मिल जाती थी । उसवे लिए अछग प्रबंध वरने वी आवश्यकता 
न थी। लेकिन आगे वया हुआ वि एव ओर हमने यह मान लिया कि पिता वा 
ही धधा पुत्र को करना चाहिए, और दूसरी ओर बाहर से आया हुआ माल 
सस्ता मिलने ऊछगा, इसलिए उसीको खरीदने रूगे। मुझे बभी-क्मी 
सनात्नी भाइयो से बातचीत करने का मौका मिल जाता है । मै उनसे बहता 
हू कि वर्णाश्रम धर्म लुप्त हो रहा है। इसका अगर आपबो दु ख है तो कम- 
से-कम स्वदेशी धर्म का तो पाछन कीजिए । बुनकर से तो मैं बहुगरा वि 
अपने बाप का धधा वरना तुम्हारा धर्म है, छेक्ति उसका बनाया हुआ 

कपड़ा मैं नही छूगा तो वर्णाश्रम धर्म कैसे जिदा रह सवता है ? हमारी 
इस वृत्ति से उद्योग गया और उद्योग के साथ उद्योगशाला भी गई। इसका 

कारण यह है वि हमने णरीर-क्षम को नीच मान लिया। जो आदमी कम- 
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से-कम परिश्रम करता है, वही आज सबसे अधिक बुद्धिमान और नीतिमान 
माना जाता है। 
आज ही सुबह बातें हो रही थी। किसीने कहा, “अब विनोबाजी 
किसान-जँसे दीखते है”, तो दूसरे ने कहा, “लेकिन जबतक उनकी धोती 
सफेद है, तवतक बे पूरे किसान नही है । ” इस कथन में एक दश था। खेती 
और स्वच्छ घोती वी अदावत है, इस घारणा मे दश है । जो अपनेकी ऊपर 
की श्रेणीवाले समझते है, उनको यह अभिमान होता है कि हम बडे साफ 
रहते हैँ, हमारे कपडे बिल्कुल सफेद बगले के पर-जैसे होते है । छेकिन उनका 
यह सफाई का अभिमान मिथ्या और कृत्रिम है। उन्के शरीर की डाक्टरी 
जाच--मैं मानसिक जाच की तो बात छोड देता छू---बी जाय और हमारे 
परिश्रम करनेयाछे भजदूरो के झरीर की भी जाच की जाय और दोनो 
परीक्षाओं कौ रिपोर्ट डावटर पेश करें और कह दें कि कौन ज्यादा साफ है । 
हम लोटा मलते हैँ तो बाहर से । उसमें अपना मुद्द देख छीजिए । लेकिन 
अदर से हमें मलनें की जरूरत ही नही जान पडती । हमारे लिए अदर की 
कीमत ही नहीं होती । हमारी स्वच्छता केवछ बाहरी और दिखावटी 
होती है। हमें शका होती है कि सेत की मिट्टी में काम वरनेवाद्ा विसान 
मौसे साफ रह राकता है। लेकिन मिट्टी में या खेत में काम करनेवाले किसान वे 
कपडे पर जो मिट्टी का रण लगता है, वह मेल नही है । सफेद कमीज दे बदले 
किसीने छाल कमीज पहन लिया तो उसे रगीन क्पडा समझते है । वैसे ही 
मिट्टी का भी एक प्रकार का रग होता है। रग और मेल में काफी फक है । 
मैल में जतु होते है, पसीना होता है, उसवी बदबू आती है। मृत्तिवा तो 
“वुष्यगध' होती है। गोता में लिखा है, “पुष्पोगघ पृथिव्यान” । मिट्टी का 
शरीर है, मिट्टी में सिलनेवाला है । उसे मिट्टी व! रण क्सिान वे वपडे पर है । 
तब यह मैछा बसे हैं ? लेकिन हमको तो बिल्कुल सफेद, कपास जितना 
सफेद होता है, उससे भी वढवर सर्पद कपडे पहनने वी जादत पढ गई है । 
मानो 'ब्हाइट वाह ही विया है । उसे हम साफ कहते है । हमारी भाषा 


हो विहृत हो गई हैं । 


९४ बिनोया के विचार 


अपनी उच्चारण-पद्धति पर भी हमें ऐसा ही मिथ्या अभिमान है। 
देहाती लोग जो उच्चारण वरते है, उसे हम अशुद्ध बहूते हैं । छेविन पाणिनि 
तो बहते हैं वि साधारण जनता जो बोली बोलती है, वही व्यावरण है । 
तुलमीदास ने रामायण आम छोगो वे लिए छियी है। यह जानते थे वि' देहाती 
छोग 'प' स” और “श' ये! उच्चारण में फर्क नहीं करते । आम छोगों की 
जवान में लिखने वे लिए उन्होंने रामायण में सव जगह 'स' ही लिसा | वह 
नम्र हो गये । उनको तो आम छोगों को रामामण सिखानी थी । तो फिए 
उच्चारण भी उन्हींवा होना चाहिए। छेक्नि आज के पढे-लिसे लोगों ने तो 
मजदूरों को बदनाम वरने का ही निश्चय बर लिया है। 
हममें से कोई गीता-पाठ, भजन और जप बरता हैं या कोई उपनपिद 
कठ कर लेता है, तो वह बडा भारी महात्मा वन जाता है। जप, सध्या, 
पूजा-पाठ ही धर्म माना जाता है | छेक्नि दया, सत्य, परिश्रम में हमारी 
श्रद्धा नही होती | जो धर्म बेकार, निक्म्मा अनुत्पादय' हो, उसीको हम सच्चा 
धर्म मानते है। जिससे पैदावार होती है, वह भला धर्म बैसे हो सकता है! 
भक्ति और उत्पत्ति का भी कही भेल हो सकता है ? लेकिन वेद भगवान में 
हम पढते है--“विश्व की उत्पत्ति करनेवाछो को कुछ दृति अर्पण करो । 
उसने विश्व की सप्टि का रास्ता दिया, उसका अनुसरण करो । लेकिन 
हमारी साधु की कल्पना इससे उल्टी है। एक ब्राह्मण खेत में खोदने वा धाम 
कर रहा है या हछ चला रहा है, ऐसी तस्वीर अगर किसीने खीच दी तो 
बह तस्वीर खीचनेवाला पागल समझा जायगा। “व्या ब्राह्मण भी मजदूर वे 
जैसा काम कर सकता है ?” यह सवाल हमारे यहा उठ सवता है। “बया 
तत्त्वज्ञानी खा भी सकता है ?” यह सवाल नही उठता । वह मजे में खा 
सकता है। ब्राह्मण को खिलाना ही तो हम अपना धर्म समझते है। उसीको 
पुण्य मानते है। 
हिंदुस्तान की सस्क्ृति इस हद तक गिर गई, इसो कारण से बाहर के 
लोगो ने इन ऊपरी छोगो को हटाकर हिंदुस्तान को जीत लिया । बाहर वे 
लोगा ने आक्रमण क्यो किया ? परिश्रम से छुटकारा पाने के लिए। इसीलिए 
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उन्होंते बडे-बडे थत्रो की खोज की । शरीर श्रम कम-से-कम करके बचे हुए 
समय में मौज और आनद करने की उनकी दृष्टि हैं। इसका नतीजा आज 
यह हुआ है कि हरएक राष्ट्र अब यत्रो का उपयोग करने रूग गया हैं / पहलो 
मशीन जिसने निकाछो उसकी हुकूमत तभी तक चली जबतक दूसरो के 
पास मशीन नही थी ! मशीन से सपत्ति और सुख तभी तक मिला जवतक 
दूसरों ने मशीत का उपयोग नही किया था। हरएक बे पास मशीन आ जाने 
पर स्पर्धा शुरू हो गई । 
आज यूरोप एक बडा “चिटियाखाना' ही बन गया हैँ। जानवरो की 
तरह हरएक अपने अलग-अलग पिजडे में पडा हैं) और पडा-पडा सोच रहा 
है. कि एक-दूसरे को कैसे खा जाऊ । क्योकि वह अपने हाथो से कोई काम 
करना नही चाहता । हमारे सुधपरक लोग कहते है---हाथो से काम करना 
बडा भारी कप्ट है, उससे किसी-न-क्सी तरकीब से छूट सके तो वडा अच्छा 
हो | अगर दो घटे बाम करके पेट भर सके तो तीन घटे क्यो करे ? अगर 
आठ घटे बाम करेगे तो कब माहित्य पढेगे और कब मगीत होगा ? कला के 
लिए बषत ही नहीं वचता ॥” 
भर्तृहरि ने लिखा हँ--“साहित्यसंगीत वलाविहीन. साक्षात्पशु पुपछ- 
विपाणहीनः “-जो साहित्य-सगीत-कलछा से विहीन है वह बिना पुच्छ- 
विपाण (पूछ और सीग) वा पशु है | में बहता हू---“ठीक है, साहित्य- 
सगीत-क्ला-विहीन अगर पुच्छविपाणहीन पशु है, तो साहित्य-सगीतत कला- 
वाला पुच्छविषाणवाला पशु है।" भतृहरि के लिखने दा मतलब ब्या था 
यह तो में नही जानता, छेविन उसपर से मुझे यह अर्थ सूझ गया। दूसरे एक 
पडित ने लिखा हँ--काव्यशास्त्रथिनोदेन कालो गरुछति ध सताम्‌ “- 
बुद्धिमान्‌ लोगो वा समय वाव्य-आस्त्र-विनोद में कठता हैं। मानी उनका 
समय वटता ही नहीं, मानो यह उन्हें पाने वे लिए उनके दरवाजे पर खडा 
है । वाल तो जाने ही वाला है । उसके जाने की चिता क्यो करते हो ? वह 
साथंव वैसे होगा यह देखो । शरीर-श्रम को दु स वयी मान लिया है, यही 
भरी समझ में नही आता । आनद और सुख वा जो साधन है उसीवो कष्ट 
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माना जाता हूँ । 
एव अमेरिक्स भ्रीमात्‌ से दिसीसे पृछा, “दुनिया में सबसे अधिक 
धनवान यौन हूँ ?” उसने जवाब दिया--/जिसगी पाचनेद्रिय अच्छी हैं, 
यह ।" उसका पहना ठीक हैँ । सपत्ति सूव पड़ी हैं। छेनिल दूध भी हजम 
बरने वी तावत जिसमें नही है उसको उस सपत्ति से कया छाभ ? और 
पाचनेद्रिय बसे मजयूत होती है ? बराव्य-शास्त्र से तो “बालो गच्छति/ ॥ 
उस से पाचनेद्विय थोड़े ही मजबूत होनेवाली है। पाचनेद्विय तो व्यायाम 
से, परिश्रम से मजबूत होती हूँ । लेविन आजवल व्यायाम भी पद्रहें मिनिट 
वा निकला है। मैने एव क्ताब देसी--फि्पटीन मिनिट एक्सर- 
साइज” । ऐसे व्यायाम से दीर्घायुपी बनेगे या अल्पायुपी इसवी चिता ही 
नही होती । सैंडो भी जल्दी ही मर गया । इन लोगो ने व्यायाम था शास्त्र भी 
हिंसक बला रक्‍सा है । तीन मिनिट में एकदम व्यायाम हो जाना चाहिएं। 
जल्दी-से-जल्दी उससे निपटकर वाव्यस्यास्त्र में बसे लग जाय, यही फिक्र 
है | थोढे ही समय में एकदम व्यायाम करने वी जो पद्धति है उससे स्तामु 
(मराल्स) बनते है, नसें (नब्ज) नही बनती । और असरबेक्त जिसे प्रकार 
पेड को खा जाती है, वैसे ही स्नायु आरोग्य को पा जाते हैँ। नसें आरोग्य 
को बढाती है। धीरे-धीरे और सतत जो व्यायाम मिलता हैँ उससे नर्सें बनती 
है और पाचनेद्रिय मजबूत होती है । चौबौस धटे हम छगातार हवा हेते है, 
छेकिन अगर हम यह सोचने लगें कि दिवमर हवा छेने की यह ऐेकछीफ 
बयो उठायें, दो घटे में ही दिनभर की पूरी हवा मिल जाय तो अच्छा हो, वो 
यही कहना पडेगा कि हमारी सस्क्ृति आखिरी दर्जे तक पहुच गई है । हमारा 
दिमाग इसी तरह से चलता है। पढ़ते-पढते आख बिगड जाती है तो हम ऐनक 
लगा लेते है। छेकिन आखें न बिगड़ें इसका कोई तरीका नही निकालते । 
हमारा स्वास्थ्य बियड गया है, भेदभाव बढ यया हैँ और हमपर बाहर 
मे छोगो का आक्रमण हुआ है--इस सबका कारण यही है कि हमने परि- 
श्रम छोड दिया है । 
यह तो हुआ जीवन की दृष्टि से । अब शिक्षण वी दृष्टि से परिश्रम का 
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विचार करना है । 
हमने शिक्षण की जो नई प्रणाली बनाई है, उसका आधार उद्योग है, 
क्योंकि हम जानते है कि शटीर के साथ मन का सबंध है । आजकल मतों 
विज्ञान (मातसशास्त) का अध्ययत वरवेवाले हमे वहुत दिखाई देते है । 
पर बेचारो की खुद अपना काम्र-क्रोध जीतने का तरीका मालूम नही होता । 
मन के बारे में इधर-उधर की कितावे पढ़ पदढकर दो चार वातें कर सकते 
है । चीदह साल के बाद मनुष्य के मन में एकाएक परिवतेन होता हैं इसलिए 
सोलह सार तक छडको की पढाई होनी चाहिए, यह सिद्धात एक मानसत- 
शास्त्री ने मुझ सुनाया । सुनकर मुझे वडा आइचयें हुआ । मैन कहा, “क्या 
मन में परिवर्तन होने का भी कोई पर्व होता है ? हम देखते है कि शरीर घीौरे- 
धौरे बढता हैं। किसी एक दित एके-दम दो फुट ऊचा होगया हो, ऐसा नहीं 
होता । तो फिर मन में ही एकदम परिवर्तन कैसे हो सकता है ?” बाद में 
मैन उनको समझाया कि हड्डिया चौदह्‌ साल के बाद जरा तेजी से बढ़ती 
हैँ और मन का शरीर के साथ सबंध होने से दिमाग भी उसी हिसाब से 
तैजी से विकसित होता हैं । शरीर और सन दोनो एक ही भ्रकृति में, एक ही 
कौटि में आते है । 
कार्छाइल एक भारी तत्त्ववेत्ता और विचारक था। उसके ग्रथ पढतै- 
पढ़ते कई जगह #ुछ ऐसे विचार आजाते थे जो मेरे विचारों से सेल नहीं 
खाते थे ! शव राजाय का जैसा रोघा, सरक्त विचार-अवाह माछूम होता है 
बसा उसके छेसो मे नही दीखता ) उसका चरिम बाद मे मुझे पढने को मिलता । 
उससे मुझे मालूम हुआ कि कार्लाइल को सिर के दर्द की बीमारी थी। तय 
मुझे उसके लेखन-दोप का कारण मिल गया। मैने सोचा वि जिया समय 
उसका सिर दर्द करता हीगा उस समय का उसका लेसन कुछ टैदा-मेदा होता 
होगा । योगशास्त्र में तो मन-शुद्धि के लिए प्रयम शरीर-दुद्धि बतल्ाई गई 
हूँ । हमारे शिक्षण-पास्त्र वा भी आधार वही हूँ। शरी र-वृद्धि के साथ मनो- 
यृद्धि होती है। छडको वी मनोवृद्धि करनो है, उनकी शिक्षा देसी है, तो 
शारीरिक श्रम परावे उनकी भूख जाग्रत करनी आहिए । 
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परिणष्रम से उतयी भूरा बढ़ेगी । जिसयो दिनभर में स्लीत बार अच्छी 
भूरा छगवी है उसे अधिव धामिव समझना चाहिए । भूत लगना जिंदा 
मनुष्य या धर्म है । जिसे दिनमर में एवं ही दफा भूस छगती हैँ, समवत 
उसका जीव अनीतिमय होगा ) भूप तो भगवान्‌ गा सदेश है । भूख न 
होती तो दुनिया बिल्दुछ अनीतिमान्‌ और अधामिवा बन जाती । फिर 
नैतिक प्रेरणा ही हमारे अदर न होती । विसीको भी भूख-प्यात अगर न 
लगती तो हमें मतिथि-सत्वार शा मौदा बसे मिलता ? सामने यह सभा 
शडा हैं। इसया हम फ्या सत्वार यरेंगे ? इसवो न भूख है, न प्यास । हमें 
भूस छगती है, इमलिए हमारे पाम धर्म है । 
छड़वा से परिश्रम लेता है तो शिक्षम शो भी उनके साय परिश्रम करना 
चाहिए। पलास में झाड, लगाना होता है लेविन इसवे लिए या तो नौकर 
'रुसे जाते हूँ था लड़के झाड, लगाते हैं । शिक्षण वो हम वभी झाइ, एगाते 
नहीं देखते ! विद्यार्पी क्लास में पहले आगाए तो वे झाड, छगा छें, कभी 
शिक्षक पहले आया तो वह छगा ले ऐसा होना चाहिए। लेविन झाड, छगाने 
के काम थो हमने नीचा मान लिया हैं ! फिर शिक्षक भरता वह पैसे करे ? 
हम लड़को को झाडू छगाने का भी वाम देंगे तो शिक्षव की दृष्टि से जो 
परिश्रम छडवों से बराना है वह शिक्षक को पहके सीख लेना चाहिए और 
छड़को के साथ वरना चाहिए । मैने एक झाड, तैयार की है । एवं रोज दो- 
तौन छडकिया वहा भाई थी ) तव उनको मैने वह दिखाई और उसमें कितनी 
बाते भरी है यह समझाया । समझाने के बाद जितनी बाते सेने फही थे सब 
एक-दो-तोन करके उनसे दोहरबा छी । लेकिन यह में तभी कर सका जब 
झाड़, लगाने का काम मै खुद बर चुका था । इस तरह हरएक चीज दिक्षक 
की दृष्टि से लंडको को सिखाती चाहिए। एवं आदयी ने मुझसे कहा यावी- 
जी ने पीसदा कातना, जूते बनाता वगररा काम खुद करके परिश्रम की 
प्रतिष्ठा बढा दी । मेने कहा “में ऐसा नही मानता । परिश्रम वी प्रतिष्ठा 
किसी महात्मा ने नही बढाई । परिश्रम की निज की ही ग्रतिप्ठा इतनी है कि 
उसने महात्मा को प्रत्तिप्ा दी। आज हिंदुस्तानमें गोपाल-हृष्ण को थो इतवी 
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प्रतिष्ठा है वह उन के गोपालन ने उन्हे दी हैं । उद्योग हमारा गुरुदेव है । 
दुनिया की हरएक चीज हमको शिक्षा देती हैं। एक दिन में घूष में घूम 
रहा था चारो तरफ बडे-बडे हरे वृक्ष दिखाई देते थे। में सोचने छगा कि 
ऊपर से इतनी कडी घूप पढ रही है, फिर भी ये वृक्ष हरे कैसे है २ वे वृक्ष मेरे 
शुरू बन गये । मेरी समझ में आयया कि जो वृक्ष ऊपर से इतने हरे-भरे दीखते 
हैँ उनकी जड़े जमीन में गहरी पहुची है और वहा से उन्हे पानी मिल रहा 
हैं । इस तरह अदर से पांमी और ऊपर से धूप, दोनों की कृपा से यह सुदर 
हरा रग उन्हें मिला है । इसी तरह हमें अदर से भक्ति का पानी और बाहर 
से तपछ्वर्या की धृप मिले सो हम भी पेडो के जैसे हरे-भरे हो जाय । हम ज्ञान 
की दृष्टि से परिश्रम को नही देखते, इसलिए उसमे तकछोफ मालूम होती 
है। ऐसे लोगो के छिए भगवान्‌ का यह शाप हैं वि उनको आरोग्य और ज्ञान 
कभी मिलने ही वाला नहीं । 
कितादें पढने से ज्ञान मिलता हैं यह खयाल गलत है । पदते-पढते बुद्धि 
शसी हो जाती है कि जिस समय जो पढते है वही ठीक लगता हैँ | एक भाई 
मुझसे कहते थे, “मैने समाजबाद की किताव पढी त्तो वे विचार ठोक जान 
पड़े । बाद में माषी-सिद्धात पी पुस्तक पढी तो वे भी ठीक छूगे ।” मैने विनोद 
में उससे कहा, “पहली किताब दो बजे पढी होगी और दूसरी चार बज । 
दो बजे के लिए पहली ठोक थी और चार बजे के लिए दूसरी ।” मेरे बहने 
या मतलब यह हैँ कि बहुत पढने से हमारा दिमाग स्वतत्र विचार ही नही 
क्र सपता। खुद विचार गरने यो दक्ति लुप्त हो जाती है । मेरी कुछ ऐसी 
राय हैं कि जद से क्तादें निषली तव से स्वत विचार-पद्धति नष्ट हो यई 
हैं । कुराम दारीफ में एक सवाद आया हू कि मुहम्भदसाहद से बुछ विद्वान्‌ 
छोगो ने पूछा, “तुम्हारे पहले जितने पैगबर स्राये उन सबने चमत्वार करके 
दिखापे । छुप तो घोई चमलार ही नही दिन्ाते, त्तो फिर पैघवर घंस घन 
गये ?” उन्होने जवाय दिया, “आप कौन-सा चमत्वार चाहते है ?े एक बोज 
बोया जाता है, उसमें से बडा-सा वृक्ष पैदा होता है, उसमें पूछ छगते हैं और 
उनमें से फल पैदा हो जाते है। यह वया चमलार नहीं है २" यह तो एक 
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जवाब हो गया । दूसरा जवाब उन्होने यह दिया वि, “मुझ-जैँसा अनपढ़ 
आदमी भी आप लोगो थो ज्ञान दे सवता है, यह यया बम चमत्वार है ? 
आप और कौन-सा चमलार चाहते है २” हमारे सामने थी सृष्टि शात से 
भरी है । हम उसी तह तक नही पहुचते, इसलिए उसमें जो आनद भरा है, 
बह हमें नही मिलता । 
रोटी बनाने का वाम माता करती है। भाता वा हम गौरव वरते है। 
छेकिन माता वा असली माता-पन उस रसोई में ही हैं। अच्छी-रो-अच्छी 
रुसोई बनाना, बच्चों को प्रेम से खिलाना--इसमें वितना जञाव' और प्रेम- 
भावना भरी है ? रसोई वा याम मदि माता के हाथो से छे लिया जाय तो 
उसका प्रेम-साधन ही चला जायगा। प्रेम-भाव प्रकट करने वा सह मौका 
कौई माता छोडने वे लिए तैयार त होगी | उसीने शहारे तो वह बिंदा रहती 
है । भेरे कहने वा भमतलूव वोई यह न समझे वि विसी-त कसी बहाने मे 
सित्रियो पर रोटी पकाने का बोझ लादना चाहता हू। मैं तो उतका बोझ हलका 
करना चाहता हू । इसीलिए हमने आश्रम में रसोई का वाम मुख्यत धरुएपो 
से ही कराया है। मेरा मतलब इतना ही था कि जैसे रसोई का काम माता 
छोड देगी तो उस का ज्ञान-साधन और प्रेम-सापन चला जायगा, पैते ही 
यदि हम परिश्रम से घृणा करेगे तो ज्ञान-साधन ही खो बैठेगे । 
लोग मुझसे कहते है, “तुम छूडकों से मजदूरी कराना चाहते हो । उनके 
दिन तो गुलाव के फूछ-जैसे खिलने और खेलने-कूदने के है ।” मै गहता है. 
बिल्कुल ठीक । छेकिन वह गुलाब का फूल विस तरह खिलता है, यह भी तो 
जरा देखो । वह पूर्णह्प से स्वावलबी हैं। जमीन से सव सत्त्व चूस छेता है, 
खुली हवा में अकेला खडा होकर धूप, बारिश, बादल सब सहन बरता है। 
बच्चों को भी वेंसा ही रक्‍्खो । में यह पसद कर्ता हू । उनसे पूछ कर ही 
देखी कि फूल को पानी देने में, चद्र-कछा को घटती-बढती देखने मे आनद आता. 
है, या कितावों में और व्याकारण के नियम घोटते रहने में ? खुर्गाव (वर्धा) 
छा एक उदाहरण मुझे मालूम है। वहा एक प्राथमिक पाठशाला है। वरीव ७ 
से ११ साल तक के लडके उसमें पढते है। गाववाको की राय है. कि घहा वः 


असजोविका श्ण्र 


शिक्षक अच्छा पढाता हैं । परीक्षा को एक या दो महीने बाकी ये, तव उसने 
सुबह ७ से १०॥ तक और दोपहर में २ से ५॥ तक, और रात को फिर ७ से 
९ बजे तक--यानी कुल नौ घटे पढाना झुरू किया । न माऊूम इतने घटे चह 
क्या पढाता होगा ओर विद्यार्थी भी क्या पढते होगे ! अगर लडके पास हो 
गये तो हम समझते है कि शिक्षक ने ठोक पढाया हैं । इस तरह ९-९ घटे 
चढ़ाई करानेदाला शिक्षक लोक-प्रिय हो सकता है । लेकिन मैं तीन घटे 
कावने की बात कह तो कहते है, “यह लडको को हैरान करना चाहता है ।” 
ठीक ही है । जहा बडे काम से बचने की फिक्र में हो वहा छडको को काम देने 
की बात भला कौन सोचे ? 
फिर छोम यह्‌ पूछते है कि “उद्योग इप्ट है, यह्‌ तो मान लिया । लिकिन 
उससे इतना उत्पादन होना ही चाहिए, यह आग्रह क्यो ?” मेरा जघाब यह 
हैँ कि “लडकी को तो जब कोई चीज बनती हैँ तभी आनद आता है । बेचारे 
ओहनत भी करे और उससे कुछ पैदा न हो, तो क्या इसमें उन्हें आतद आ 
सकता हैं ? किसीसे अगर कहा जाय कि “चक्की तो पीसो, लेकिन उसमे 
गेहू न डाछो और आटा भी तैयार न होने दो', तो वह पृूछेगा, “ फिर यह 
नाहव' चक्की घुमाने का मतलव ? तो क्‍या हम यह कहेगे कि भुजाए और 
छाती मजबूत बनाने के लिए ? ऐसे उद्योग में वया कुछ आनद जा सकता 
है ? बह तो बेकार की मेहनत हो जायगी ! अत उत्पादन में ही आनद हैं ।” 
इसलिए मुख्य दृष्टि यह हैं कि शरीर-श्रम की महिमा को हम समझें । 
प्राइमरी स्कूलों में हम उद्योग के आधार पर शिक्षण न देगे वो शिक्षा को 
अमिवाय न कर सकेगे। 
बाज गाववाछे कहते है कि “लडका स्कूल में पढने जाता है तो उसमें 
काम के श्रत्ति घृणा पैदा हो जाती हूँ भौर हमारे छिए वह निकम्मा हो जाता 
है। फिर उसे स्कूल क्यो भेजें २” छेकिन हमारी पाठशाराओ में अगर उद्योय 
शुरू हो गया तो सानवाप खुशी से अपने छडके को स्कूल मेंजेंगे। छडका क्या 
पडता है, यह भी देखने जायगे। आज तो लडके की बया पढाई हो रही है, 
यह देखने के लिए भी मा-बाप नही आाते। उनकी उसमें रस ही नही मिल्ता। 


श्ग्रे विनोया के विदार 


उद्योग वे पढाई में दासिल्ठ हो जाने के बाद इसमें फर्क पड़ेगा। गाववालों वे 
पास वाफी शान है। हमारा शिक्षक सर्वश तो मही हो सबता। यह गांव 
वालो मे पास जाया और अपनी कठिनाइयां उननो बतायगा। स्वूछ मे 
बगीचे में अच्छे पपीते नहीं लगते तो वह उठका कारण गायवालो से पूछेगा । 
फिर वे बतायगे कि इस-इस विस्म वी साद डाठो, साद सराब होने से पपीते 
में वीडे रूप जाते है। हम रामझते है वि कृषि वाछेज में पढ़े हुए है, इशालिए 
हमारे ही पास ज्ञान हैं। छेक्नि हमारा ज्ञान पिताबी होता है। हम उसे 
व्यवहार में नही छाते । जबतक हम प्रत्यक्ष उययोग नही वरते तबतप उसमे 
प्रमति और बुद्धि नही होती । अगर हम गाववालो वा सहयोग चाहते हैं, 
उनके ज्ञान से अगर हमें छाभ उठाना है, तो स्कूल में उद्योग शुरू परना 
चाहिए । हमारे और उनवे सहयोग से उस ज्ञान में सुधार भी होगा। 
यहू सब तब होगा जब हमारे शिक्षावों में प्रेम, आनंद और श्रम के प्रति 
आदर उत्पन्न होगा । हमारी नई शिक्षा-प्रणाली इसी आपार पर बनाई 
गई है। 


४ र६ : 
ब्रह्मचयें फौ कल्पना 


यो तो हर धर्म में मनुष्य-समाज वे लिए कल्याणकारी बाते पाई जाती 
है। इस्लाम धर्म में ईश्वर भजन है। इस्लाम' शब्द का अथे ही 'भगवान वा 
मजन' है। अहिंसा भी ईसाई धर्म में पाई जाती है । हिंद ऋषि-मुनियो ने 
परीक्षा करके जो तत्त्व निकाले है वे भी दूसरे धर्मों में पाये जाते है। छेकित 
हिंदूधमें ने विशिष्ट आचार के लिए एक ऐसा शब्द बनाया है जो दूसरे धर्मों 
में नही देख पड़ता । वह है 'ब्रह्मचय' । ब्रह्मचर्याश्रम की व्यवस्था हिंदु-धर्म की 
विशेषता है। अग्रेजी में ब्रह्मचय के छिए शब्द ही नही है। लेकिन उस भाषा 
में घब्द नही है, इसका मतढूब यह नही कि उन छोगो में कोई संयमी हुआ ही 


बअह्मचर्य को कल्पना श्ण्३े 


नही । ईसामसीह खुद ब्रह्माचारी थे । वैसे अच्छ-अच्छे लोग सयमी जीवन 
बिताते हैँ, केकिन ब्रह्मदर्याश्रम की वह कल्पना उन धर्मों में नहीं है जो 
हिंदू-धर्म में पाई जाती है। ब्रह्मचर्याश्रम का हेतु यह हैँ कि मनुष्य के जीवन को 
आरम में अच्छी खाद मिले। जैसे वृक्ष वो जब वह छोटा होता हैं तब खाद की 
अधिक आवश्यकता रहती है, बडा हो जाने के बाद खाद देने से जितना छाभ 
है, उससे अधिक लाभ जब वह छोटा रहता हैं तव देने से होता हैं । यही 
मनुष्य-जीवन का हाल है । यह खाद अगर अत तक मिलती रहे तो जच्छा ही 
है, छेकिल कम-से-कम जीवन के आरभ-काछ में तो वह बहुत आवश्यक हैँ । 
हम बच्चो को दूध देते है । उसे वह अत तक मिलता रहे तो अच्छा ही है । 
लेकिन अगर नही भिलता तो कम-से-कम वचपन में त्तो मिलना हो चाहिए | 
शरीर की तरह आत्मा और बुद्धि को भी जीवन के आरभ काल में अच्छी 
खुराक मिलनी चाहिएं। इसीलिए त्रह्मचर्यात्रम की कल्पना हैं। ऋषि छोग 
जिस चीज का स्वाद जीवलभर लेते थे उसका थोडा-सा अनुभव अपने 
बच्चों को भी मिले, इस दयादृष्टि से उन्होंने ब्रह्मचर्याश्रम को स्थापना 
की । लेकिन आज मे उस आश्रम के विषय में नहीं बोछूगा। शास्त्र का 
आधार भी मुझे नहीं छेना है। अनुभव से बाहर के शब्दों का मुझे व्यसन 
नहीं । 
अनुभव से सै इस निर्णय पर आया हू कि आजीवन पवित्र जीवन बिताने 
की दृष्टि से कोई ब्रह्मच्य का पालन करना चाहे तो ब्रह्मचर्य की अभावात्मक 
विधि उसके लिए उपयोगी नहीं होती $ दाउ क्षेल्ट नाट स्टील आज भेरे 
काम नहीं आयगा । सत्य वद' इस तरह की 'पाजिटिव” यानी भावात्मक 
आज्ञा ब्रह्मचये के काम मे आती है। विपय-वासना मत्त रक्खो, यह ब्रद्मचर्य का 
ज्ेगेटिव” याने अभावात्मक रूप हुआ । सब इद्रियो की शक्ति आत्मा की 
सेवा में खर्च करो, यह उसका भावात्मक रूप हैं | ब्रह्म! यानी कोई बृहतू 
कल्पना १ अगर में चाहता हू कि इस छोटी-सी देह के सहारे दुनिया की सेवा 
करू, उसके ही काम में अपनी सब शक्ति खर्च करू, तो यह एक विद्या 
भल्पना हुईं । विच्ाऊ कल्पना रखते हुए ब्रह्मचर्य का पालन आसान हो जाता 


श्ग्ड वितोबा के विचार 


हैं। ब्रह्म शब्द से डरिए नही। मान लीजिए, एक आदमी अपने बच्चे वी सेघा 
करता हैं और मानता हैं कि यह वच्चा परमात्मा-स्वरूप है, इसकी सेवा में 
सबकुछ अपंण कर दूगा, और तुलूसीदासजी जैसे रघुनाथजी को “जागिए 
रघुनाथ कुवर' कहकर जगाते थे वैसे ही वह्‌ उस ऊडके को जगाता है, तो उस 
लड़के की भवित से भी वह आदमी ब्रह्मचर्य पाछन कर सकता है। मेरे एक 
मित्र थे। उन्हे बीडी पीने वी आदत थी। सौभाग्य से उनके एक लडका हुआ। 
तब उनके मन में विचार आया कि मुझे वीडी का व्यसन लगा है, इससे मेरा 
जो बिगडा सो बिगडा, लेकिन अब मेरा लडका तो उससे बच जाय, मेरा 
उदाहरण लडके के लिए ठीक न होगा | उदाहरण उपस्थित करने के लिए तो 
मुझे बीडी छोड ही देनी चाहिए। और तवसे उनवी वीडी छूट गई। यही 
कल्पना थोडी-सी आगे बढकर देश-सेवा की कल्पना उराके मन में आती तो 
वह सपूर्ण ब्रह्मचय का आसानी से पाछन कर सकते । देश की सेवा कोई ब्रह्म 
भाव से करता हैं तो वह ब्रह्मचारी है उसमे उसे कप्ट जरूर उठाने पडेंगे | 
लेकिन दे सब कष्ट उसे बहुत कम मालूम होगे । माता अपने बच्चे फी सेवा 
रात-दित करती है। जब उसके पास कोई सेवा की रिपोर्ट मागने जायगा वो 
बह कया रिपोर्ट देगी ? आयं-समाज के सेक्रेटरी से कोई रिपोर्ट मागे तो सौ 
पन्ने की लबी रिपोर्ट दे देगे। लेकिन माता इतनी सेवा करती है कि उसकी 
वह रिपोर्ट ही नही दे सकती । वह अपनी रिपोर्ट इस वाक्य में दे देगी कि “मैने 
तो लड्के वी कुछ भी सेवा नही की ।' भछा माता की रिपोर्ट इतनी छोटी 
बयो ? इसका कारण है। माता के हृदय में बच्चे के प्रत्ति जो प्रेम है उराबे' 
मुकावछे में उसकी कुछ भी सेवा नही हुई है. ऐसा उसे लगता है। सेवा करने 
में उसे कष्ट कुछ कम नही सहने पडे हैं. लेक्नि वे कष्ट उसे कप्ट मादूम नदी 
हुए। इसलिए हम अपने सामने कोई बृहत्‌ कल्पना रखेंगे तो मालूम होगा कि 
अभी तक तो हमने नुछ भी वही किया। इद्धियो का मिग्नह करना, यही एक 
यावय हमारे सामने हो तो हम गिनती करने लग जायगे कि इतने दिन हुए 
और अभी तक बुछ फल नही दिखाई देता । लेविन बिसी बृहत्‌ करपना मे 
लिए हम इद्विय-निग्रह वरते हैं तो 'पह हम करते है”, ऐसा 'कतंरि प्रयोग 
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नही रहता । 'निग्रह किया जाता है! ऐसा 'कर्मोणि प्रमोग' हो जाता है, या 
यों कहिए कि निग्रह ही हमें करना है । भीप्म पितामह के सामने एक कल्पना 
आगई कि पिता के संतोष के लिए मुझे सयम करना है वस, पिता का संतोष 
ही उनवा ब्रह्म होगषा और उससे यह आदर्श बरह्मयचारी घन गये । ऐसे 
शह्मचारी पाश्चात्यों में भी हुए हैं । एक सायटिस्ट वी वात कहते है कि वह 
रात-दिन प्रयोग में मग्त रहता था। उसकी एक वहन थी। भाई प्रयोग में 
रूगा रहता है और उसकी सेवा करने के लिए कोई नही है, यह देसकर 
चह ब्रद्भाचारिणी रहकर भाई के ही पाया रहो और उसकी सेवा करती रही। 
उस बहन के लिए वधु-सेवा' ब्रह्म की सेवा हो गई। देह के बाहुर जाकर कोई 
भी कल्पना दृढिए। अगर किसीने हिंदुस्तान के गरीब लोगोको भोजन देने की 
कल्पना अपने सामने रकक्‍्सी तो इसके लिए वह अपनी देह समर्पण कर देगा [ 
वह मान लेगा कि मेरा कुछ भी नहां है, जो कुछ है वह गरोव जनता का है । 
“जनता की सेवा' उसका ब्रह्म हो गईं। उसके लिए जो आचार वह करेगा वही 
ब्रह्मचर्य है। हरएक काम में उसे गरीबो फा ही ध्यान रहेगा । वह दब पीता 
होगा तो उसे पीते ववत्त उसके मन में विचार आ जायगा कि में तो सिर्वेक 
हु इसलिए मुझे दूध पीना पडता है, पर गरीबी को दूध कहा मिलता हैं ।? 
लेकिन मुझ उनकी सेवा करनी हैं, यह सोचकर चह दूध पियेगा । सगर इसके 
बाद फौरन ही वह गरीबो की सेवा करने के लिए दौड़ जायगा । बस, यही 
बरहाचये है । अध्ययत करने में अगर हम मग्त हो जाय तो उस दशा मै विपय- 
बासना कटा से रहेगी ? मेरी माता काम करते-करते भजन गाया करती थी १ 
रसोई में कभी-कभी नमक भूल से दुवारा पड जाता था । लेक्नि चित्त में 
मै इतना मग्न रहता था कि मुझे उसका पता ही न चलता था । वेदाध्ययन 
करते सभय गैने अनुभव किया कि देह मानो है ही नही, कोई छाद्ा पडी हैं, 
एऐसी भावना उस समय हो जाती थी । इसीलिए ऋषियो ने कहा हैं कि 
बचपन से वेदाध्ययन करो | मैने जध्ययत के लिए ब्रह्मचर्य रखा। उसके बाद' 
देश वी सेवा करता रहा। वहां भी इंदिय-निग्रह को आवश्यकता थी। ल्ेक्नि' 
बचपन सें इद्विय-निम्रहू का अम्पास होगया था, इसलिए बाद में मुझे बह 
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कठिन नहीं मालूम हुआ । मैं यह नही कहता कि ब्रह्मचर्य आसान चीज हू 
हा, विशाल कल्पना मन में खजेंगे तो आसान हैं। ऊचा आदर्श सामने रखना 
ओर उसके लिए सयमी जीवन का आचरण, इसको मैं ब्रद्माचर्य कहता हू । 
यह हुई एक वात । अब एक दूसरी बात और है । किसी एक विपय का 
संयम ओर बाकी के विषयो का भोग, यह ब्रह्मचर्य नही है | बल मैने देव- 
शर्माजी कौ 'तरगित हृदय नाम की पुस्तक देखी । उसमे 'जरा-सा' के विपय- 
पर कुछ लिखा था। पुस्तक मुझे अच्छी छगी । इतना थोडा-सा करने से 
क्‍या होता है', ऐसा मत सोचो । बोलने मे, रहन-सहन में हरएक बात मे सयम 
को आवश्यकता है। मिट्टी के बतंन में थोडा-सा छिद्र हो तो वया हम उसमे 
पानी भरेंगे ? एक भी छिद्र घडे मे है तो वह पानी भरने के लिए बेकार ही है। 
ठीक उसी तरह जीवन का हाल हैं । जीवन में एक मी छिद्र नही रखना 
चाहिए । चाहे जैसा जीवन बिताते हुए ब्रह्मचर्य का पालन करेगे, यह्‌ मिथ्या 
बावाक्षा है। बातचीत, भोजन, स्वाध्याय वगैरा सभी बातो मे समभ रखना 
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अक्मर ऐसा देखा गया हूँ कवि हमारे कार्यकर्ताओं को ज्ञान की खुराक 
जितनी पहुचानी चाहिए उतनी पहुचाने की व्यवस्था हम नही करते ) यप्द्र 
की विज्ञालता और प्रशतो की जदिलता के लिहाज से हमारे पास वार्यकर्ता 
बहुत कम हैं और उन कार्यकर्त्ताओ के पास ज्ञान की पूजी इससे भी कम है। 
हमें बहुत-से कार्यकर्त्ताओ की जरूरत है । छेक्नि हम सिर्फ बडी सख्या नही 
चाहते। अगर हमारे पास कत्तंव्यदक्ष, चरित्रवान्‌ और अपने कार्य की भूमिका 
मलीमाति समझनेंवाले शाववात्‌ कार्यकर्ता थोडे भी हो तो भी काम बहुत 
होगा । 
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आज से ठीक एक महीने वाद, २६ जनवरी के, हमें स्वतत्ता की प्रतिज्ञा 
मरनी हैँं। आजतक प्रतिज्ञा को अधिक स्पष्ट भाषा में दुहरानी है । करीब 
दस द्ष से हर साल हम उसे दुहराते हैं । इतनी बडी पुनरावृत्ति वा क्या 
प्रयोजन है, यह्‌ू आप लोगो को समझाने के लिए मै उस प्रतिज्ञा का स्पप्टी- 
भरण कार देना चाहता हू । 
हम कहते है कि अब स्वराज्य की ऊडाई नजदीक आ रही है, छेकिन यह 
गलत हूँ। “लडाई करोव हुँ” कहने का मतरूव यह होता है कि आज ऊरूडाई 
जारी नही है । यह वात सहो नही है । हमारी लडाई तो निरतर जारी ही हैँ 
ओऔर जारी रहनी चाहिए। हमारो छडाई का रूप एक नदी के समान है । वहू 
'निरतर बहती ही रहती है । फिर भी, उसके प्रवाह में गरमियों में ओर 
बरसात में फर्क होता है। जाडो में हम नदी का असली रूप देख पाते है, किंतु 
बह यहती तो अखड रहती हूँ । उसी प्रकार हमारी खड़ाई भिन्न-भिन्न रुप 
छेती हुईं भी नित्य जारी है । हम कार्यकर्त्ताओ की यह घारणा होनी चाहिए 
कि हम तो हमेशा लडाई में हो लगे हुए हैं २ 
जो यह मानते है कि अवतक हम नही लड रहे थे और अब खड़नेवाले 
है उनके सामने यह सवाल पेश होता है कि अब छडाई के लिए क्या तैयारी 
करे ? वे सोचते है कि अब जेल में जाना पडेगा, इसलिए अपनी आदते बदछनी 
चाहिए। लेकिन में तो कहता हूं कि हमारी लडाई हमेशा जारी है। हम छडाई 
की आदते डाल चुके हैं । अब उन आदतो के बदलने का क्या मतलब है ? अब 
कया बिना लडाई की” आदते डालती होगी ? हमें निरतर यही भाव जाग्रत 
रखना चाहिए कि हमारी छडाई हमेशा जारी है । 
इस साल स्वतत्रता की प्रतिज्ञा में कुछ नई बाते जोड दी गई है और उन 
चातो के साथ उस जत्िज्ञा का पुनश्च्चार करने के लिए कहा गया हैं। फ़ेफिन 
जहा श्रद्धा न हो वहा निरी दुहरौनी से क्या होगा ? मुझे एक कहाती याद 
आती है । एक था साधु। उसने अपने चेले से कहा कि “राम-नाम जपने से 
मनुष्य हरएक सकट से पार हो सकता है ।” उसके वाक्य में श्षिप्य को श्रद्धा 
सो थी, लेकिन उसे इसका पूरा-पूरा विश्वास नही था कि राम-नाम चाहे जिस 
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मरना ही नही चाहते । हमें फाकाकझी ही नही चाहिए, फिर उसका विशेषण 
कुछ भी क्यो न हो । 
कुछ वक्‍ता जोश में आकर कह देते हैँ कि “गुलामी में चाहे जितना 
खाने को मिले, तो भी हमें गुठामी नहीं चाहिए, स्वतनता चाहिए । फिर, 
स्वतत्रत्ा मे हमारी चाहे जितनी भी बुरी हालत हो, भूखो भी क्यो न मरना 
पढ़ें ४” क्ेकिन उन्ही वक्‍्ताओ से अगर आप यह्‌ पूछें कि अगर स्वराज्य में 
रेलगाडिया न हो तो !' तब वे कहने लगते है कि “ऐसा स्वराज्य किस 
काम का ?” उनसे पूछिए कि “रेलगाडीवाली गुलामी की अपेक्षा बिना 
रेलंगाडी वाली स्वतत्ता क्या जच्छी नहीं ?” लेकिन चात्त उनके गछे नही 
उतरेगी। “स्वराज्य की कमी सुराज्य से पूरी नही हो सकती”, यह कहनेवाले 
बिना रेल वाले स्व॒राज्य की कल्पना से भी धवराते है । तब वतछाइए कि अगर 
भूखो मरने की कल्पना से सावारण आदमी बबराने लगने तो क्या आश्चर्य २ 
यहा मुझे कोकण को कातकरी नामक जाति के एक रिवाज की याद आती 
है । कातकरी अपनी जाति के मरे हुए आदमी से कहता है, “देख, अगले 
जनम में बामन बनेगा तो रट-रटकर मरेगा, अमुक बनेगा तो अमुक काम 
कर-करके मरेगा, छेकिन अगर कातकरी बनेगा तो बन का राजा बनेगा ।” 
बह गाव की सस्कारवान्‌ परतत्रता नही चाहता, उसे जगल की सस्कार-हीन 
स्वतभता ही भ्रिय हैं। शहरी और बनैले चूहो की कहानी मशहूर है। बनैला 
चूहा कहने छगा कि “मुझे न शहर की यह श्ञान चाहिए और न यह पराधी- 
नता ।” अगर जनता की भी यही हालत होती ती हमें सर्वेत्ष स्दतबता ही 
दिखाई देती । स्वतत्रता की श्रतिज्ञा तो ठेठ वेद-काल से चली आई है--- 
“व्यचिष्डे बहुवाय्ये यतेमहि स्वराज्ये 
इस वेद-वचन में स्ववत्रता की प्रतिज्ञा व्यक्त की गई है। व्यविप्ठ' वा अर्थ 
है अत्यत व्यापत', जिसमें सदको मत-दाव ना अधिकार हो, और “वहुपास्य' 
से मतलब है---जिसको बहुसख्या अल्पसख्या को रहा के लिए सावधान है, 
ऐसे स्व॒राज्य वै लिए हम कोशिश कर रहे हँ---यह्‌ उस प्रतिज्ञा का अर्थ है। 
अतझव यह वि उस जि अ्पि दे जमपने छे दडित ऊवाहरऊाल के इस जमाने 
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तब वही स्वतत्रता वी प्रतिज्ञा विधमान है। वेद की प्रतिज्ञा जैसी आप चाहते 
है ठीक वेसो हो है। उसमें भी बहुवचन का प्रयोग है। 
साराश्ष यह कि हम अपने जोशीले व्याख्यानो या कविताओं में स्वराज्य 
की जो व्यास्या करते है वह आम जनता के गले नही उतरती है। जिसमें अन्न- 
जछ का इंतजाम न हो वैसा स्वराज्य जनता नही चाहती । उसे नैमित्तिक 
उपवासो का अभ्यास है। एकादशी, शिवरातरी वे दिन वह ब्रत रखती है। 
लेक्नि रोज का भूखो मरना वह सहन नही कर सकती । आप इसे हमारा 
पश्युत्व भले ही कह लीजिए, लेक्नि इस मानवीय पश्मु को पेटभर भन्न चाहिए। 
समाजवादियों और साम्यवादियो के कथन में यही तथ्याश (सत्य) है । 
हमारी भी मुख्य पुकार यही है। हम फाकाक्शी नही चाहते । हमें भरपेट 
अन्न चाहिए । चाहे आप इसे हमारा अधिकार वहें, क्तव्य कहें, या और 
किसी नाम से पुकारे। भर पैट खाने की स्वतत्रता हमें चाहिए। 
हिंदुस्तान में इस प्रकार की स्वतत्रता स्थापित हो, यह हमारा प्रघान 
विचार है। मैं स्वराज्य के विषय में विचार क्यो करता हू ? इसलिए कि 
हिंदुस्तान में स्वराज्य के बारे में विचार न बरना महापाप है। स्वराज्य का 
सवाछ फावाकशी से मुक्त होनेवाछा सवाल है। जैसाबि तिलूव महाराज 
कहते थे, वह 'दाल-रोटी का सवाल” है। 
कोई-कोई पूछते है कि अहिंसा से स्व॒राज्य वैसे मिलेया ? इसकी चर्चा 
अगर हम आज शुरू करे तो वह स्वराज्य प्राप्ति तक खत्म नही होगी। इसलिए 
में इस फेर में नही पडता । वर्तमान यूरोप का चित्र अहिंसा का पदार्य-पाठ है। 
अहिंसा के अभाव से क्या होता है, इसका पता मौजूदा यूरोप को देखने से चलता 
है। छोटे-छोटे राष्ट्र तो आज कच्चे खाये जा रहे है। आजवल तो सभी काम 
विजछी ये बटन की तेजी से होते हैं । पहले आदमी सौ-सौ वर्ष जीते थे, अब 
तडाव-फडाव मर जाते हैँ। पद्रह दिन में पूरे-वै-पूरे राष्ट्र गायव हो जाते हूँ 
पहले ऐसी बातें न विसीने देखी थी, न सुनी थी। आज तो मानो बटन दबाते 
ही राष्ट्र नदारद हो जाता है। चीन का कितना बडा हिस्सा जापान नियछ गया 
है, इसका आज हमें पता ही नही । भविष्य में जब नया नक्‍था तैयार होगा तव 
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हमें पता चलेगा | शस्त्रास्त्रों की इतनी तेयारी करने पर भी आखिर चीन की 
बया हालत हुई ? फिर हिंदुस्तान-जैसा मलितकलेवर. राष्ट्र झस्त्रास्त्रो से 
स्वराज्य कब पा सकता है ? 'यतेमहि' (कोशिक्ष करना) तो अति के जमाने से 
शुरू ही है। क्या उसी तरह अनत काल तक कोशिश ही करते रहे ? आज 
हो सबकोई लाठी में ही विश्वास करते हैं । 
कुछ लोग मुझसे कहते है कि “तुम नए विचार नही पढते । आधुनिक 
विचारों के साथ परिचय नही वढाते ।” सुनता हू कि ये विचार यूरोप से 
जहाज में आते है ओर वबई के वदर पर लगते हैं। मगर उघर से जो कुछ 
आता है वह सव अच्छा होता है, ऐसा तो अनुभव नही है | उधर से इन्फ्लु- 
एुजा की हवा आई जिससे साठ लाख आदमी चल वसे ॥ विचारो की हवा वे ये 
झकोरे बराए-मेहरबानी बद कीजिए | हम शिक्षा छेने के लिए किस पाठ- 
शाला में जाय, यह तो भी सोचते वी बात है। जिस शिक्षक की पाठशाला में 
वा सी छडिया और सिर्फ दो ही चार पुस्तके हो उसकी पाठशाला में भी 
क्या हम जायगे ? यूरोप वे छोग बहुत-सी पुस्तके लिखते हैं । उनके पीछे खर्च 
भी बहुत करते है यह मे जातता हू । लेकित साथ-साथ मेँ यह भी तो देखता 
हू कि वे फौज पर पुस्तको से कितना गुता ज्यादा खर्चे करते है। हमे विचार भी 
उसीसे ग्रहण करना चाहिए, जिसका उस विचार में विश्वास हो । शकरा- 
आर्य-जैसा कोई हो तो उससे हम विचार ले सकते हैँ, बयोकि उसानी तो 
यह प्रतिज्ञा है कि, “में विचार ही दूगा ।” उससे पूछिए कि “अगर मेरी 
समझ में न आय तो २?” तो वह यही जवाब देमर कि “मे फिर समझाऊगा।” 
“और फिर समझ से न आय तो ?” “दुवारा समझाऊगा”, *और फिर भी न 
आया तो ?” “फिर समझाऊगा, समझाता हो जाऊगा। अत तक विचार से 
ही समझाउंगा।”' जिसकी ऐसो प्रतिज्ञा हैं उस शकराचार्य से विचार सोखने 
को मै तेधार हू । ऐसी प्रतिज्ञा अगर कोई जर्मन या रशियन करता तो उसकी 
पुस्तकें भी मैं सरीदता । लेक्नि वह्‌ सिर्फ इतना ही कहता है कि “तुम मेरी 
चुस्तव पढो ।/ और अगर हम पूछते हैं कि “हमारी समझ में न आया तो २४ 
तो बढ जवाब देता हैँ, “पिटौंगे।” जिसका विचारों की अपैक्षा छडीं में अधिक 
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विश्वास है उससे विचार कंसे छे ? 
यूरोप की पद्धति का अनुसरण करना हिंदुस्तान के खून में ही नहीं है। 
कहा जाता है कि अग्नेजो ने हिंदुस्तानियों के हथियार छीन लिये, यह बडा 
नैतिक अपराध क्या है। में भी यह मानता हू । जबरदस्ती समूचे राष्ट्र के 
हथियार छीनना घोर अपराध है। छेकिन में अपने दिल में सोचता हू कि इन 
मुदृढीभर छोगो ने उस समय के पच्चीस करोड छोगो के हथियार छीन कैसे 
लिये ? इन पच्चीस करोड के हाथ क्या घास खाने गये थे ? उनके हथियार 
मागते ही इन्होने दे कैसे दिये २” इराका एक ही कारण हो सकता है। वे 
हथियार हम लोगो के जीवन के अग नही थे। अगर हमारे जीवन के अगे होते 
तो वे छीने नही जाते । तुकाराम ने एक भछे आदमी का जिक्र विया है। 
उसके एक हाथ में ढाछ और दूसरे हाथ में तलवार भी । बेचारे के दोतो हाथ 
उलझे हुए थे, इसलिए वह कोई बहादुरी का काम नहीं कर सकता था। 
बही न्याय तो यहापर भी घटित नही करना है न? इसलिए हमारे हथियार 
छीन लिये गये | इसका सीधा अर्थ यही हो सकता है कि हिंदुस्तान के 
लोगों के स्वभाव में हथियार नही ये । कुछ फौजी जातिया थी । दूसरे 
लोग भी हथियार रख सकते थे । लेविन रखे-रखे उनपर जग चढ 
गृया था । 
लेकिन इसका यह मतलब हरगिज नही कि हिंदुस्तान के लोग बहा- 
दुर नही थे । इसका मतलब इतना ही है कि उनका हथियारों पर दार- 
सदार नहीं था ) हिहुस्तान के सारे इतिहास में यह आरोप किसीने नहीं 
किया कि यहा के लोग शूरवीर नहीं है। सिकदर को सारी धरती 
नरम लगी, छेकिन हिंदुस्तान में उसने खासी ठोकर खाई। जहा“जहा 
ऊट जा सकता था वहा-बहा मुसलमान मजे में चले गये | जहा खजूर और 
रेत थी वहा उनका ऊट बढता चला गया। लेक्नि हिंदुस्तान में प्रवेश पाने में 
उन्हें बीस साल गे । हिंदुस्तान बहादुर नही था, इसका इतिहास में कोई 
सबूत नही है। 
छेकिन हमारी सस्कृति की एक मर्यादा निश्चित थी। इसीलिए हमने 


११४ विनोया पे विचार 


प्र उत्पादन वा ही एवं रूप समझा जाय ? हम उनसे कया सीसें ? समाज- 
शास्त्र सौसे ? जिन लोगा ने पैतोस यरोड जनता यो एप में बाघ रसा वे 
समाजशास्त्र जानते है या वे, जो दो-दो, तीन-तीन वरोड के नन्‍्हे-नन्‍्हें राष्ट्र 
बनागर आपस में छडते-झगडते रहते है।? यहा जाता है विसी जमाने में 
फ्रास में एव त्राति हुई और उससे स्वतत्रता, समता तथा बधुता वे! सिडात 
उत्पन्न हुए। उससे बितने ही पहले ये मुट्ठौभर पारसी इस देश में आये और 
हमने उनवी रक्षा को | तो वया हम वधुता जानते ही न थे ? ऐ यूरोप, तेरे 
पास ऐसा वया है वि हम तुझसे बधुता का पाठ पढ़ें ? तुने हमको छूटा, बया 
यही तेरी बधुता वा सबूत समझा जाय २ 
याद रखिए वि अगर आप हिंसा के फेर में पड़े तो इस देश के 
यूरोप के समान छोटे-छोटे टुय्डे होपर ही नहीं रहेगे, बल्कि हमारी 
खास परिस्थिति के बारण टुक्डे भी नही मिलेगे। हमारा पो चूय ही हो 
जायगा। 
हमारी स्वतयता भी प्रतिज्ञा के तीन भाग है । पहछा---स्वतन्नता को 
आवश्यकता पयों है, दूसरा--स्वतत्नता जिस मार्ग से प्राप्त करनी हैं 
उस मार्ण में भद्धा, और तीसरा--हमारी साथन-सामप्री अर्थात्‌ रचतात्मक 
कार्यक्र। ॥ अवतक दो भागी का विवरण किया। अब रचनात्मक 
कार्यक्रम पर आता हू । 
रचनात्मक कार्यत्रम में हिंदु-मुस्लिम-एकता, अस्पृश्यता-निवारण, 
अआमसेवा और खादी आदि का समावेश है। 
भुख्य वात यह है कि हम सच्चे दिल से और लगन से काम करे। छोग 
बाहते है, “तुम रचनात्मक कार्यत्रम पर जोर देते हो , लेकिन उधर जिप्ता या 
कहते है, अवेडकर का क्या कहना है, वह भी तो सुनो । उसे सुनकर गुस्सा 
आता है।” अबेडकर कहते है कि “इन छोगो ने पूना का समझौता किया और 
इन्हो बदमाशों ने उसे तोड दिया ४” हम कहते है, “हमने ईमानदारी से उस 
समझौते पर अमल करने की कोशिश वी ।” पर जरा वस्तुस्थिति तो देखिए। 
जनता में क्या हो रहा है? दूर की बात जाने दीजिए। सेवाग्राम और पौनार को 
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हो ले लीजिए । पौतार में कातने के लिए जो छडके बाते हूँ उनमें कुछ हरिजन 
छडके भी है। उनमें एक हरिजन लडके से मैने कद्ठा, “तू खाना पकाना जानता 
है ?” उसमे कहा, “नही ।" मैने कहा, “हमारे यहा रसोई बनाने आया कर, 
हम तुझे सिखा देंगे ।” वह हमारे यहा रसोई बनाने जाने छगा । मै पौनार के 
कुछ लोगो को न्योता देने छगा। झुरू में जो दस-पाच लोग जाये ने ही आये । 
अब कोई नही आता में वहां गाय के द्रूघ से घी बनाता हू और मट्ठा मुफ्त में 
बादता हू । लेकिन मुफ्त का मट्ठा लेने के लिए भी कोई नहीं आता । यह 
हाल है ! 
अच्छा, हम कार्यकर्ता छोग भी रूगन से काम करते ही, सो बात भी 
नही है । किसी कार्यकर्ता से कहा जाथ कि एक हरिजन लडके को विल्कुछ 
अपने निज के बेटे के समान जपने परियार में रवलो, तो वह फहता है कि 
यह बात हपारी स्त्री को पसद नही है, मेरी मा ती मानेगी ही नही। “स्त्री को 
पसंद नही है, मा मानती नही है” यह सद सही । छेकिन इसका परिणाम 
जया होता है ? यही कि हम हरिजनो को दूर रखते है । इसलिए अबेडकर 
दो मुझे अवतार हो लगता है | चाहे किसी प्रकार की क्यो न हो, हरिजलो में 
बह चेतना तो पैदा करता है । वह हमारा भरोसा कैसे करे. ? “इसे पसद नही 
है, चह्‌ मानता नही हे”, इन बातों का मूल्य हमारे नजदीक हरिजनो को 
अपनाने से भी अधिक है। हम कहते हे, हम हरिजनों को अपने घर में मही 
रख सकते, हम उनके घर भोजन नही कर सकते । इस तरह हृदय से हृदय 
मीरों मिलेया ? 
समाजवादी कहता है, “तुम यह अस्पृश्यता-निवारण का झज्नट ही 
छोडो । गरीबी और भूल के जसकू सवाऊू को छो ४” म॑ कहता हू, “भाई, 
तुम्हारी यूवित बडी अच्छी है, में उसे स्वीकार करने को भी तैयार हू 
लेकिन भाई मेरे, वह काम नही जायगी । हिंदुस्तान से ज्यादा कंगाल 
झ्ोग दुनिया में और कहीं है ? छेकिन मेरा मुफ्त दिया हुमा गदठा भी 
सवर्ण लोग लेने को तैयार नहीं है। यह सवाल तुम्हारी तदबीर से हल नहीं 
होगा । तुम कहोगे कि अब छुआछूत कम हो घही है । रेल में, स्कूलरे में 
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झोग छूत नहीं मानते | छेबिन इसमें तो बहुत-दुछ करामात अग्रेजों की है । 

इसका यह अं नही कि जनता ने छुआछूत मानना छोड दिया है।'” 
अध्यमेपसहस्सेण सत्यं च तुछया घृतम्‌। 
अध्यमेघहसादि रात्यमेय विशिष्यते ॥ 

(हजारो अश्यमेधों के साथ रात्य तोछा गया; पाया गया कि सत्य ही 
सेष्ठ है ।) हरिजनों के लिए वोटिंग सोलना, उन्हें छाभ्वृत्तियां देना, ये 
सर्व बाहप बृतिया अश्यमेधो के समान है । ऐसे हजारो अध्यमेध-यशों छी 
डापेक्षा एक हरिजन-छडवा अपने परिवार में रपना--जिस प्रेम से हम अपने 
बुटुवियों से पेश आते है उसी प्रेम से उसके साथ व्यवहार फरना--यह सत्य 
अधिक महत्व रसता है। हमे उसके सुस-दुख में द्यामिल होना चाहिए, 
उन्हें अपनाना चाहिए और इस तरह उनकी स्थिति को ओढ लेना चाहिए । 

हिंदु-मुस्तिम-एवता के सवा से भी ऐसा ही सिल्याड किया जा रहा 
है। आज जो कुछ भी हो रहा है म॑ उरो सिलवाड ही वहगा। एक बहता है, 
“तुम आपस में छडते हो, इसीतिए तुम्हे स्वराज्य नहीं मिलेगा ।” दूसरा 
जवाब देता है,“स्वराज्य नही है, इसीलिए तो आपस में डाई होती है ।--- 
ऐसा तमाशा चल रहा है ! जरा देहात में जाकर देलिए। वहा हिंहू-मुसलल- 
मातो में बेर नही है। सच पूछिए तो उनमें वर है ही नही । कुछ महत्वाकाक्षी, 
बेकार और पढे-लिसे छोग दोनो को लडाकर खिलवाड करते है। इन लोगो के 
बीन विद्येषण ध्यान में रखिए--पढे-लिखे, महत्त्वाकाक्षी, और बेकार । 

ये छोग हिंदू-मुसलमानो को वरबस उभाडकर उनके झगडो वा सिल्‍ोने की 
ब्वरह उपयोग करते है । 

इसका क्या इलाज किया जाय ? इलाज एक ही है । जहा-कही ऐसी 

दुघेटना हो जाय वहा जाकर हम अपने प्राण दे दें। यह उपाय देहात में 
काम नही आा सकता, वयोकि दंगे वहा से शुरू नही होते। पढे-छिसे, बेकार 
और महत्वाकाक्षी लोग जहा दगे कराते है--या उनके शब्दों में बहें तो 
व्यवस्था करते है'--वहा जाकर इसका प्रयोग करना चाहिए । एम 
ब्यवस्थापको ने दुनिया को परेशान कर डाला है! उनसे इतनी ही विनम है 


स्वतनता फी भतिज्ञा का अर्थ २१७. 


कि “भाई यह धघा छोडो और खुद व्यवस्थित वनो !” लेकिन वे मानेंगे 
नहीं । इसलिए यही एक इलाज है कि जहा दगा हो जाय वहा जादार हम 
डपना सिर फुडवा लें । सौ-दो-मो शातिपरायण लोगी वो ऐसे मौको पर 
अपने सिर फुडवा लेने चाहिए । 
इन झगडो का कोई हट्दो-हिसाव ही नहीं । ये सिर्फ हिंदु-मुसलमानो में 
ही नही है । पहले ब्राह्मणेतर दल था ही ! अब सुनते है, कोई मराठी-छीग 
भऔी स्थापित हुई है। भुसमरे टुकडखोरो का वाजार गर्म है। मै जब बड़ीदे में 
रहता था तो वहा का एक पारसी किसी त्यौहार के उपलक्ष में कभी-कमी 
मिखारियों वो अन वाटता था । उन टुकडो के लिए वे आपस मैं लड़ते थे) 
वही हाल यहा है। सरवार से जो टुकडे मिलेगे उन्हे ये बीच में ही हडपता 
घाहते है । हमारे तत्त्वज्ञान में मृत्यु के डर को स्थान नही है । और अब रोटियों 
के अभाव में भूखो मरने का भी अभ्यास हमें होगया हैं। इसलिए जहा दगा 
हो रहा हो बहा हमे शातिपूर्वक जाकर बैठ जाना चाहिए । इच्छा हो तो 
बातता शुरू १९ देना चाहिए। इतना वाफी है। हम छोगो की ऐसी घारणा 
है कि बिना नारियछ और सिंदूर चढाये पूजा नही होती । नारियल की जगह 
मौसवी, मारगी, आम आदि चढाने से काम नहीं चलता ॥ नारियल और 
घिदूर ही चाहिए । इसलिए मैं बहता हु कि आप अपना लिर पुडयाकर 
बपना रक्त चढायें तो पूजा पूरी हो जायगी । लेव-देन के समझौते से इन 
झगडों का निपटास नही होगा । न 'ठेन चाहिए, न दिन! | सुस्छिस छीग गे 
ठसफिया बैसे क्या णाय ? 
झ्वादी के विषय में भी छोग इसी तरह पूछते हैं। कहते है कि 'सादी तो 
छीफ है, ऐेक्लि यह बातने थी दछा आप य्यो छगा रहे है ?” में कहता हू 
वि, "क्या बस्ध ? अगर वातने के लिए न कह तो बया सेवई बनाने वे लिए 
बहू ?ै आप तो कटने हैँ सन वि छोग भूरों मर रदे है? ऐसी हालत में वुछ- 
नयुछ निर्माण बरने नी किया ही राष्ट्रीय उपासना हो सकती है। इसीको 
थ्ाज अनुशासन बहते हैं। नही तो स्वराज्य के बादोलन में थाप जनता को 
किए तरह शामिल करेये २" जगर वोई बगम न हो तो लि मुझन-मैया बस्तूती 


११८ विनोबा फे विचार 


आदमी ही स्वराज्य वा आदोला यर सवेगा---अर्थात्‌ य्यास्यान दे सवेगा | 
छासो, बरोडो छोगो वो स्वराज्य ये आंदोलन में सीधे मिल होने वी बोई 
तरबीब नियालिए। जो तरवीव निवालें वह भी ऐसी होनी चाहिए वि छोय 
उसे सहज में समझ छे । असबारवालों वो जब बोई वात सास तौर पर 
छोगों के सामने रपनी होती है तो वे एव-एवं इच बडे टाइपो में शीर्षक देते 
हूँ । यूरोप में तो अब सिर्फ शीपको से ही वाम नही चछता, चित्र देने पडते हैँ। 
यहा के सजदूर चित्रों पर से समाचार भाष जाते हैं । तात्ययं यह हि स्थूल, 
स्पष्ट और छोगो का ध्यान आशृष्ट बरने-छायव' चीज होनी चाहिए । तभी 
बुछ काम होगा। सादी और चरखा छोगो वी समझ में आसानी से आनेवाला 
अहिसव आदोलन या प्रत्यक्ष चिह्न है। उससे सारे राष्ट्र में स्फूर्ति वी आग 
फैल सकती है। अगर इस इमारत में बल आग छग जाय तो इसवे जलने में 
कितनी देर लगेगी ? आप ऐसा हिसाब न लूगाइए कि इसमें पहली चिनगारी 
छगने में वालीस साल लगे तो सारी इमारत जलने मैं वितने साल लगेंगे । 
ऐसा ऊटठपटाग भैराशिक आप न करे | इस इमारत में आग लगने में चालीस 
साल भले ही छग गये हो लेबिन उसके खाक होने के छिए एक घटा वाफी 
है। इसलिए तोते के समान क्राति वे सिद्धात रठने-रठाने से काम नही चलेगा। 
सिर्फ तोता पढाने से राष्ट्र प्रज्वल्ति नही होते । 
इन्किलाब निदाबाद' इत्यादि वई तरह के मत्र अच्छे-अच्छे और पढे लिसे 
आदमी भी रास्ते पर उच्चस्वर से चिल्ला-चिल्लाकर पढते है। पढ़े छिखे लोग 
कहते है कि पुराने छोगो को मत्रो में बेहद विश्वास था । मेरी शिवायत यह है 
कि आप छोगो का विश्वास मत्रो में पुराये आदमियो की बनिस्व॒त वही अधिक 
है। स्वराज्य का मत्र आप जनता तक वैसे पहुचायग्रे ? इसका एक ही रास्ता 
है---मत्र के साथ तत्र भी चाहिए। जनता ये साथ सपक कायम रसने के लिए 
मत्र की द्योतक किसी-त-किसी वाह्य कृति वी जरूरत है। इतिहास में इस 
बात के सबूत विद्यमान्‌ है कि ऐसे तत्रयुवत मत्र से समूचे राष्ट्र प्रज्वलित हो 
उठते है । 
आज हम क्या माग रहे है ? हम आज ही स्वतत्रता नही मागते । यह्‌ 


स्वतंत्रता को प्रतिज्ञा का अर्थ ११९ 


'सौदा' हम आज नही कर रहे है । हम इतना ही कहते हैं कि आप अपनी 
मेक-नीयती साबित करने के लिए इतना तो करे कि हमारी विधान-परिपद्‌ की 
साय मजूर कर ले । 

यह विधान-परिपद्‌ क्‍या है ? आप सिर्फ शब्दों से चिपके न रहिए । 
स्वराज्म जब मिलेगा तब मिलेगा पर शब्दो के जजाल से तो आज ही छुटकारा 
पाइए । विघान-परिपद की भाग का इतना ही भत्तलूव है कि हरएक बाछिंग 
व्यक्ति को मतदान का अधिकार हो, और वह किस तरह का राज्य चाहता 
हैं यह तय करने की उसे आजादी हो । अगर वह यह त्तय करे कि मौजूदा 
राज ही अच्छा है तो भी कोई हर्ज नही । 

“हरिजन! मे बापू के नाम एक अग्नेज का लिखा पत्र छपा है। वह कहता है 
कि सब लोगो की राय छेने के झझट में पडने के वदर्ले सयाने छोगो की सलाह से 
इसका निर्णय किया जाय । उसकी बात मुझे भी जचती है। “आदमी पीछे 
एक राय', यह बात तो मुझे भी बेतुकी-सी मालूस होती है। हरएक को एक 
ही राय क्यो ? एक ही सिर है इसलिए ? सिर बी तरफ घ्यान गया, इसलिए 
'फी आदमी” एक राय का नियम बना और अगर कानो की तरफ ध्यान जाता 
चो २ त्तव हरएक की दो-दो राये होनी चाहिए, ऐसा कहते । “हरएक के दो 
कान होते है, इसलिए हरएक को दो रायें होनी चाहिए ।” हरएक को एक ही 
राय का अधिकार होना चाहिए , इसका मुझे कोई सयुक्तिक कारण नजर नही 
आता, सिवा इसके कि ह रएक के एक ही सिर होता है। क्योकि हमारा यह 
अनुभव है कि एक मनुष्य में जितनी बुद्धि होती है उसकी अपेक्षा दूसरे में 
हजार गुनी अधिक होती है ! फिर भी वापु ने उस अग्रेज सज्जन को जो जवाब 

दिया वह ठीक है । बापू पूछते हैं कि “ये सयाने लोग है कहा और उनका 
प्रमाण-पत क्या है?” सह सवाल मुझे भो छुठित कर देता है! में एक 
सयाने वो दूसरे हजार आदमियो की अपेक्षा अधिक महत्व देता है । छेकिन इस 
सयानेपन का प्रमाण पत्र क्‍या हो ? आज तो यही परिभाषा हो गई है कि 
वायसराय जिसे प्रमाण-पत्र दे दें वही सयाना है ॥ इस तरह के 'सयानो' ने 
गोलमेज-पारियद्‌ यें ज्ये बदला किया उसे दुनिया जानती है | अयर यह कहा 


१२० विनोया पे विचार 


जाय वि जिसे काग्रेस बढ़ेगी घटी सयाना समझा जाय, तो यह बात भी बहुतनो 
छोग मानमें वो तैयार नही है । हम अपने घरो में भी यही परते है। जब विश्ती 
एप पी या विसी बुजुर्ग वी बात मानने ये छिए परिवार मे छोग तैयार नही 
होते तो हम राभीषी राय ले ऐेते हैं। वही अब तय किया गया है। विधान- 
परिषद्‌ द्वारा हम इस प्रइन या निपटारा करनेवाले है । 
बहा जाता है वि इन निरक्षर लोगो वी राय छेने से वाम गरी चलेगा ? 
में बहता हू कि लिसमे-पढने वा यह ध्यथं बोलवाला ययो ? बिना तवलीफ के 
दूसरे छोगा थे भेजा में शान ठरा देने वी आलसी छोगो वी हिमावता वा नाम है 
लिसना-पढता। इस ल्सिने-पउने से यहुत नुवसान हुआ है। सेगाव वे महात्मा 
गाधी विशोरएालभाई से कुछ वहना चाहते हैं तो एप पुरणे पर लिसवर 
बद लिफापे में भेजते हैँ । वह लिफाफा छेवर एक अनाडी आदमी विज्ोरलाल- 
भाई यो दे देता है और वह बापू वी बात समझ छेते हैं। बचपन में हम बोलती 
चिपदी' (टाक्गि चिष) १ या विस्सा पढा करते थे। छोग वहते है वि' ' देखो 
बया चमत्वार है ! पढने-लिखने वी कला वी बदौलत चिपटिया भी बोलने 
छगी ।” मेरी यह शिकायत है कि सिर्फ चिपटिया ही बोलनेबाछी नही हुई, 
बल्वि' बोलनेवाले चिपटिया-जैसे गये हो गये। अगर लिसने की कला ने होती 
तो गांधीजी वो अपनी जगह छोडकर विद्योरछालभाई वे पास जाना पडता। 
केबिन हमेशा ऐसा वरना मुश्किल हे। इसलिए दूसरा उपाय यह करना पडता 
कि उन्हे अपने आसपास बे छोगा यो अच्छी तरह समझा-बुझाकर होशयार 





$ दक्षिण अफ्रीका में एक अग्रेज यो दुसरे अप्रेज के पास एफ छोटा-सा 
संदेश भेजना था । छिखने-लिखाने का सामान पास था नहीं । एक चिपटी 
(लवडी फे दुकडे) पर लिखकर यहां के एक आदिसयासी फो दे दिया । 
उसने हाथ में लेकर पूछा, “बया कहना होगा ? ” साहब बोला, “यह चिपटी 
बोल देगी ४” पानेबाले ने कहा, “दोक है, समझ गया ।” आदिमवासी ने 
रामझा, चिपदी ने इसे बोछ दिया । इससे इस 'बोौलतो चिपटी' पर ड्से 
बडा अचरज हुआ। 


खादी और गादी की कड़ाई श्र्१ 


बनाना पडता कि वे टीक-ठीक सदेशा पहुचा सके । छेकिन छिखने की कला की 
बदौछत आदर्भियों का काम चिपटिया बनाने से चछ सकता है। गाधीजी के 
पास जितने बेवकूफ कादमी रह सकते है उतने कया कभी प्राचीन ऋषियो के 
पास रह सकते थे ? जाज चिट्ठी के जरिये पाधोजी की घात वीच के आदमियो 
को छाघकर मेंढक के समान छलाग मारकर किशोरतारूआई के पास पहुच 
जाती है “हिंदुस्तान के लोग भेंड-वकरियों की भाति अपढ है, तभी तो तीन- 
चार लाख गोरे उनपर राज्य कर सकते है | इतनी तो भेडें भी कोई नहीं 
सभाल सकता ।” इस तरह की वातें में अवसर व्याख्यानों में सुनेता हू । मेरा. पु 
जवाब यह है कि अगर हिंदुस्तान के लोग भेड होते तो उनकी देखभाल के लिए 
बहुत-से छोगो की जरूरत पडती । वै आदमी है---और जिम्मेदार और समझ- 
दार आदमी है---इसलिए उनकी राज्य-व्यवस्था के लिए वहुत जादमियों की 
जरूरत मही । ये फालतू तीव-चार लाख गोरे जब नहीं थे, तय भी उनका 
राज्य खूब अच्छी तरह चलता था । 
यह्‌( के लोग अपढ भले ही हो, छेकिन अजान नही है। हमारे यहा इस- 
पर कभी बहस नही हुई कि स्त्रियों को मतदान का अधिकार हो या नही । 
यूरोप मैं स्लियों को मतदान के अधिकार के लिए पुरुषो से लडना पडा । हमारे 
यहा एनीवेसेंट और सरोजिनीदेवी का काग्नेस का अध्यक्षपद प्राप्त? करना 
स्वाभाविक माना गया । 
मंतरूव यह कि यहा के छोग समझदार और अनुभवी है | पह़ें-लखे 
न हो, ऐो भी विधान-परिपद्‌ के छिए प्रतिनिधि चुनने के छायक है । 
फरचरी, १९४० 


*+ ब८द ६ 
खादी और ग्रादी को छड़ाई 


सोनेगाव की खादी-यात्रा में शिप्ट छोगो के लिए यादी (गद्दी) दिछाई 
गईं थो | 'शिप्ट' की जगह चाहे विशिष्ट! कह छौजिए, क्योकि वहा पो 
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दूसरे छोग आये थे वे भी श्षिप्ट तो थे ही । उस मोये पर मुझे बहना पडा 
था वि सादी और गादी पी अनवन है, दोनों कौ रठाई है सौर अगर इस 
लड्टाई में गादी वी ही जीत होगेवाली हो तो हम सादी यो छोड दें। 
झोग बढ हैं, 'गादी वी भी तो गादी बन सबती है?! हां, बन वर्यो 
नही सवा ? अगूर से भी दराव बन सकती है। ऐविन बनानी नही चाहिए 
और यनाने पर उसे अगूर में शुमार न परना ही उचित है।_* 
हमें ध्याय देना चाहिए भावार्य थी तरफ । बीमार, बमजोर और 
यूढों बे लिए गादी का इतजाम विया जाय तो बात और है। ऐेतिन णो पिप्ट 
समझे जाते है उनमें मे और दुसरो में पर्व मरे उनके लिए भेद-दर्शव' गद्दी- 
तमिये गा आसन छंगाना विस्वुलू दूसरी ही चीज है। इस दूसरी तरह की 
गादी और यादी में विरोध है। 
वास्तव में जो गादी हमेशा आएसी छोगो और सटमलो वी सोहबत 
बरतो है उसे शिप्ट जना बे लिए विछाना उनका आदर नही वल्यि अनादर 
मरना है। लेकिन दुर्भाग्यवश शिप्ट छोग भी इसमें अपना अपमान नहीं 
समझते । हमने तो यहातव बमाक बर दिया कि शवराचार्य की भी गद्दी 
बनाने से बाज नही आये | शवराघार्य तो वह गये---“कोपीनवन्त' पलछु 
भाग्यवन्त /--/र्गोटिये ही सबसे बडभागी है ।/ और विसीको यह 
बात चाहे जचे या न जचे, क्म-रो-यम आचार्य बे भक्‍ता वो तो जचनी 
चाहिए। 
राष्ट्र ऊपर उठने है और गिरते है । छेविन आरुस्य, विलासिता और 
जड़ता कभी ऊपर उठती ही नहीं । शिवाजी महाराज कह्मा करते थे कि 
/हम तो घर्म के लिए फवीर बने है। ' छेक्नि पेशवा तो पानीपत बी लडाई 
के लिए भी सकुदुब, सपरिवार गये मानो कसी बरात में जा रहे हो । और 
वहा से कार्यसिद्धि से हाथ धोकर अपना-सा मुह लेकर छौटे। गिवन ने कहा 
है--रोम चढ़ा कैसे ?” “सादगी से ”, “रोम गिरा कैसे?” “भोग- 
विलास से ।” 
कुछ साल पहले, असहयोग के आरभ वाल में, देश वे युवको और बूढो में 
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हे 


पुर्षों और स्तियो में, त्यागवृरत्ति और बोरता का सचार हो ने लूगा था । सबह- 
सत्रह आने गजवालो खादी--ज्टाट-जैसी मोटी--छीग बडे अभिमान से बेचते 
थे और खरीदनेवाले भी अभिमान से खरीदते थे। आगे चलकर धीरे-पीरे 
हम खादी का कुछ और ही ढग से गुणगात करने लगे । खादी वेचनेवाले 
शरद से कहने छऊूगें, “देखिए अब खादी मे कितली तरवको हो गई है। बिल्कुल 
मप-दू-डेट---अद्यतन पोशाक, विद्यसों, भडकीली, महीत, जैसी आप चाहें 
खादी की आप बनवा लीजिए | और सो भी पहले की अपेक्षा क्तिने सस्ते दामो 
में ।” खरोदार भी कहने छूगे, “खादी की प्रतिप्ठा इसी तरह दिन-दूनी 'रात- 
चौगुनी बढे और एक दिन वह मिल के कपडे की पूरी-पुरी बरावरी करे (” 
क्लेकिन उनकी समझ में यह मोटी-सी वात न आती थी कि यदि खादी को मिक्ल 
के कपडे की वरावरी करनी है तो फिर खादी की जरूरत ही किसलिए है ? 
मिछे ही कया दुरी है ? वैद्य अपनी दवाई की तारीफ करने कूगा, ' बिल्कुल 
सस्ती दवाई है, न परहेज की जरूरत, न पथ्य की ।” मरीज आगया चक्म में ) 
लेकिन बेचारा यह भूल गया कि “पथ्य परहेज नही तो फायदा भी नहीं ।" 
कोई गरुत न समझे । कहने का यह मत्ततब कतई नही है कि मजदूरो 
को पूरी-पूरी मजदूरी देकर खादी सस्ती करना हमारा कर्तव्य नही है 
यह भी कोई नही कहता कि खादी सव लोगो की सब तरह की जरूरतें पूरी न 
करे। प्रश्न केवऊ इत्तना ही है कि खादी का गौरव क्सि बात से है ? क्सीकी 
आखें विगड गई ही तो उसे ऐनक जरूर देनी चाहिए। लेकिन ऐनकघारी को 
देख उसे 'पद्मतोचन' कहकर उसकी बडाई तो नही को जा सकती । 
यहा एक प्रसग सहज ही याद आ रहा है । एक रसिक दृष्टिवाल्ा कला- 
घर एक बार पढरपुर जाकर विठोबा के दर्घत कर आया। मुझसे बहने लगा 
“पवठीवा के सार भक्त उनके रूप की प्रश्नसा करने नही अघाते , उनके उद्घोष 
(स्‍लोगस) सुन-सुनकर तो जी ऊब गया । लेकिन मुझे तो उस मूत्ति को 
देखकर फही भी सुदरता का खयाद नही जाया। एक निरा बेडौछ पत्थर नजर 
आया। मूतिकार और भवतजन दोनो, मुझे तो ऐसा लगता है कि, यदृच्छा- 
रूपभ से हीं सतुप्द हो गये । पचतत्रवाले किल्‍्से में जिस तरह उन तौन घू्तों नें 
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डे 
सिर्फ बार-बार कह-बहकर बकरे को वुत्ता बना दिया, ठीक उसी तरह उन 
लोगो ने चिल्छा-चिल्लाकर एक वेडौऊ पत्थर में सुदरता निर्माण करने की 
ठान ली है।” मैने जवाब दिया, “हा, यही बात है।” इस ससार वी भीमा 
नदी में गोते खानेवाछा को उबारने का जिसने प्रण किया है उसे तो मजबूत, 
दृढ, ठोस और हट्ठा-कट्टा ही होना चाहिए। वह यदि शेप-शय्या पर लेटनेवाले 
या पचायर्तन वा ठाट जमाकर तसवीर खिंचवाने वे. छिए आसन लंगानेवाले 
देवता की सुदरता का अनुवरण करे तो क्या यह उसे शोभा देगा ?” रामदास 
ने सिखाया है--/मनुप्य के अतरय का श्यगार है, चातुर्य, वस्त्र तो केवल 
बाहरी सजावट है! दोनो मे कौन-सा श्रेप्ठ है, इसका विचार करो ।/ इसी लिए 
शिवाजी को हट्टे-कट्टे मावला-जैसे साथी मिले । 
मेरा समाजवादी दोस्त कहेगा, “तुम तो वस वही अपना पुराना राग 
अलापने छगे | वस, फिर उसी दरिद्वनारायण वी पूजा में,मग्न हो गये । यहा 
दरिद्रता वे पुजारी नही है । अपने राम तो वैभव के आराथक है ।” मै उससे 
कहना चाहता हू * मेरे दोस्त इस तरह अबल के पीछे लटूठ लेकर मत पडो | 
हम फब दरिद्व को नारायण कहते हैं ? हम तो 'दरिद्र” को नारायण के 
नाम से पुकारते है । और 'दरिद्र! को नारायण नाम दिया, इसका यह मतलूव॑ 
थोडे ही है कि धनिक 'नारयण' नही हो सकता । यदि मै कहू कि "मै ब्रह्म 
हू” तो इसका यह अर्थ थोडे ही है कि 'तुम ब्रह्म नही हो?” बस, अब तो सतोष 
हुआ ? दरिद्र भी नारायण है और श्रीमान्‌ भी । दरिद्वतारायण थी पूजा 
उसकी दरिद्वता दूर करने से पूरी होती, है और श्रीमन्नानारायण की पूजा उसे 
सच्चे ऐश्वर्य का अर्थ समम्कर उसका त्याग करवाने से होती हैं और जब 
किसी मूर्ख-नारायण से पाला पडे तो उसकी पूजा इस प्रकार विइछेषण करके 
समझाने से होती है! क्यो ठीक है न?” 
लेकिन, इस यथार्थ विनोद को जाने दीजिए। अगर रामाजवादी दोस्त वो 
वैराग्य नही सुहाता तो वैभव ही सही । वैभव विसे वहना चाहिए और वह 
कौसे प्राप्त किया जा सकता है इन बातो को भी रहने दीजिए | छेकिन समाज 
कम-से-वम साम्यवादी तो है न ? दो-चार आदमियो को नरस-तरम गादी 
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+ 
मिले और बाकी सबको ट्वाठ के चीथडे या शूछ नसीब हो, वह तो उसे नहीं 
भाता न ? जव मैने खादी और गादी की छडाई की वात छेडी तो मेरे मन में मह 
अर्थ भी तो था ही । सव छोगो के लिए गादी छगाई गई होती तो दूसरा ही 
सवाल खडा होता । लेकिन यह मुमकिन नहीं था । और मुमकिन नही था 
इसीलिए मुनासिव भी नही था, यह घ्यान में आना जर्री था । 
आजकल हमारे युछ दोस्तो में एक ओर साम्यवाद और दूसरी ओर 
घिप्षण व्यवहार बा उठा छोर है साम्यदाद और दिपस व्यपहर बडे आनद से 
साथ-साथ चल रहे हूँ । फैजपुर के बाद हरिपुरा भी बाग्रेस ने विपमता की 
दिशा में एक कदम और आगे बढाया । अध्यक्ष, विशिष्ट पुरुष, बडे नेता, 
छोटे नेता, प्रतिनिधि, माननीय दर्शकमण और देहाती जुनता---इन सबके 
लिए बहा दर्जेंवार प्रबध किया गया था। गाधीजी के लिए यह दारुण दु ख का 
विषय था, यह बांत जाहिर हो चुकी है। यह विषम व्यवह्वार सास मौको पर 
हो होता हो, सो कात भी नहीं | हमारे जोवत और मन में उससे,घर कर 
लिया है। “मजदूरो को पूरा-पूरा वेतन दिया जाना चाहिए या नही ", इस 
विपय पर बहस हो सकती है, पर, “व्यवस्थापको को पूरा बेतन दिया जाय 
था नहीं “, इसकी बहस कोई नही छेडता । भिन्‍हे हम देहात की सेवा के छिए 
भेजते है उन्हें अपना रहन-सहन प्राम-जीवन के अनुकूछ बनाने की हिदाय्ते 
देते हैँ। उन्हे देहात्त में भेजने मोर हिदायतें देने को तो हम तैयार रहते हैं, 
केकिन हमें इस बात की तो क्या, तसिक भी अनुभूति नही होती कि स्वय 
हमको भी अपनी हिंदायतो के अनुसार चलने को कोशिश करनी चाहिए! 
साम्य की भेद से दुश्मनी है, लेकिन विवेक से तो नही है ? इसीलिए बूढ़ो कप 
छिए गादी हमने मजूर कर ली है। इसी तरह देहात की सेवा के लिए जानेवाले 
युवक कार्यकर्ता ओर उन्हे वहा भेजनेवाले बुजुर्ग नेताओं के जीवन में थोश 
बहु फर्क होना न्याय-सगत है और विवेक उसे मजूर करेगा । इसीलिए 
साम्य-सिद्धातो की भी उसके खिलाफ कोई शिकायत्त नही रहेगी । लेकिन 
आज जो फर्क पाया जाता है वह थोडा-बहुठ नही है । अक्सर वह बहुत मोटा, 
नजर में सहज ही आनेवाछा ही नही, बल्कि चुभनेवाला होता है | इस विषम 


१२६ विनोबा के विचार 


चभव का नाम गादी है। और इस गादी से खादी की दुश्मनी और लडाई है। 

हाल ही में आश्रम में एक बात की चर्चा हो;रही थी । आश्रम की आबादी 
बढ़ रही है, इसलिए जब नई जगह मोल लेकर ग्राम-रचना-शास्त्र के अनुसार 
व्यवस्थित नकशा बनाना चाहिए। बुनकर, कातनेवाले, थढई आदि मजदूर 
और व्यवस्थापक-वर्ग, परिवार, दफ्तर के कार्यकर्ता, आश्रमवासी, मेहमान 
आदि के लिए किस प्रकार के मकान बनवाने चाहिए, यह मुझसे पूछा गया ।* 
पूछनेवाला खुद साम्यपूजक तो या ही, और मै साम्यवादी हू यह भी जानता 
था । मैने कुछ मन-ही-मन और कुछ प्रकट रूप में कहा--में दाल हजम 
नहीं कर सकता, इसलिए दही ख़ाता है । मजदूर को दही का झौक तो है, 
छेकिन बह दाल हजम कर सकता है। इसलिए दाल से काम चला लेता है ? 
इतनी विपमता तो हम विवेक की दुहाई देकर हजम कर गये । लेकिन क्या 
हमारे लिए मकान भी भिन्न-भिन्न प्रकार का होना जरूरी है? जिस तरह 
मकान में मजदूर अपनी जिंदगी बसर करता है, उसी तरह का मकान मेरे 
लिए भी काफी क्यो नही हो सकता ? या फिर, उसका भी मकान मेरे मकान के 
समान क्यो न हो २” 

आप चाहे वैराग्य का नाम ले चाहे वैभव का, विपमता को बर्दाश्त 
हरगिज न कीजिए। इसीका नाम है "आत्मौपम्य” । सच्चा साम्यवाद यही 
है। उसपर तुरत अमल किया जाना चाहिए। साम्यवाद का कोई महत्व नही 
है ; महत्व है “तल्काकू साम्यवाद” का । साम्यवाद को तुरत कार्यान्वित 
करने की सिफत का नाम अहिसा है । अहिसा हरएक से कहती है कि “तू 
अपने-आपसे प्रारभ कर दे तो तेरे लिए तो आज ही साम्यवाद है” अहिंसा का 
बिन्ह है खादी । खुद खादी ही अयर भेदभाव सहे, तब तो यही' कहना होगा 
कि उसमे अपने हाथो अपना गछा घोट लिया। 

इस सारे अर्थ का सप्राहक सूत्र-वाक्य है--खादी और गादी में 
लड़ाई है । 


श्श्द विनोबा के 34% 


करने के सयाल से वोता है। वह उसे बडी सावधाना स बाता ह। घर क दान 
खेत में घोता है । उन्हें चाहे जैसे देतरतीब वसेर नही देता । घर के दाने तो 
कम थे, लेकिन घुहय खेत मे वे सौ गुने बढ गये। दान-क्रिया का भी यही हाऊ है। 
जिसे हमने मुद्ठी-भर दाने दिये, वया वह उनकी कीसत बढायगा ? हया बृह| 
उत दानों की अपेक्षा सौ गुने मूल्य का कोई काम करेगा ? दानू करते समय 
छेनेवाल्य ऐसा दूडिए जो उस दान की कीमत बढाए। हुम जो दान करे वह 
ऐसा हो जिससे समार्ज को सौ गुना फायदा पहुचे। वहू:दान ऐसा हो जो 
समाज को सफ़्छ बनाये । हमे यह विश्वास होना चाहिए कि उ्त दोन की 
बदौलत समाज में आलस्य, व्यभिचार और अनीति मही बढेगी। आपने एक 
आदमी को पैसे दिये, द्वांत दिया और उसने उनवा दुरुपयोग किया, उस 
दान के बलपर अनीतिमय आचरण किया, तो उस पाप वी जिम्मेदारी 
आपपर भी हैं। उस पापमय मनुप्य से सहयोग करने के कारण आप भी 
दोषभागी बने। आपको यह देख़बा चाहिए कि हम असत्य, अतीति, आछस्य, 
अन्याय से सहयोग कर रहे हैं या सत्य, उद्योग, भ्रम, छगन, नीति और धर्म 
से । आपयो इस वात का विचार करता चाहिए कि आपके दिये हुए दान 
का उपयोग होता है या दुरुपयोग । अगर आप इसका खयाल ने 
रखेंगे तो आपकी दान॑-क्रैया का अर्थ होगा विसी चीज यो लापरवाही 
से फेंक देवा । हम जो दान देते है उसकी तरफ हमारा पूरा-्पूरा 
ध्यान होना चाहिए । दान का अर्थ हैं बीज बोना । आपको यह 
देखना चाहिए वि गह दीज अकुरित होवर इसका पौधा बढता है या 
नही 
तगडे और तदुरस्त आदमी को भीख देना, दान करना अन्याय है । 
कर्महीन मनुष्य भिक्षा का, दान बा, अधिकारी नही हो सकता ) 
भगवान्‌ का कानून है कि हरएक मनुष्य अपनी मेहनत से जिये। दुनिया 
में बिना शारीरिव श्रम के मिक्षा मागने वा अधिकार बेवछ सच्चे सन्‍्यासी 
को है! सच्चे सन्‍्यासी को--जो ईश्वर-्मक्ति के रस में रगा हुआ है ऐसे 
झन्यासी को--फी यह अधिवार है । वयोवि' ऊपर से देखने में भले ही ऐसा 


निदोव दान और झेप्ड कहा का प्रतीक--खादी श्श्षु 


माझुम पडता हो कि वह कुछ मही करता, किर भी दूसरी अनेक बातो से वह 
समाज की सेवा किया करता हैं। पर ऐसे सन्‍्यासो वो छोडकर और किसी+ 
को भी अकर्मण्य रहने का अधिकार नही हैं। दुनिया में ऑलस्य बढामे- 
परीला दूसरा भयकर, पाप नहीं हैं । 
आल्स्प पूरमेदवर के दिये हुए हाथ-पैरो का अपमान है। अगर कोई बघा 
हो तो उसे रोटी, तो मझे देमी चाहिए लेक्नि उसको भी सात-आठ घटें 
काम दूगा ही। उसे कपास छोढने का काम दे टूगा । जब एक हाथ थक जाय 
तो दूसरी हाथ काम में लाये और इस तरह वह आठ घटे परिश्रम करे ओर 
मेहनत की रोटी खाये | अधे, ह़ले और लगडे भी जो काम कर सके वह काम 
उनमे कराके उन्हे रोटी देनी चाहिए । इससे थम की पूजा हातो है और 
संत की भी | इरालिए जिसे आप दान देते है वह कुछ समाज-सेवा, कुछ 
उपयोगी काम करता है या नही, यह भी भापकों देखना चाहिए। उस 
दान को योया हुआ बीज समझिए । समाज को उसका पूरा-पुरा बदस्गा 
मिलना जरूरी है ! अगर दाता अपने दान के विषय में ऐसी दृष्टि वही 
रखेगा तो वह दान धर्म के बदछे अधर्म होगा । अविवेक या निरी लापरवाही 
का काम होगा । 
हर विसीको कुछ-त-हुछ दे देने से, मोजन कराने से, बिना विचारे दान- 
धर्म करने से अनर्थ होता हैं। अगर कोई गोरक्षिणी था गौशाला को कुछ 
देगा चाहता हैं तो उसे देखना चाहिए कि वया उस गोदाला से अधिक दूघ 
वाली मारयें निकछनेवाली है ? क्‍या वहा गायो की नस्ल सुधारने की भी 
कोशिद होती है ? क्या बच्चो की गाय का सुंदर और स्वच्छ दूध मिलता 
हैं? क्‍या वहा से अच्छी-अच्छी जोडिया खेती के लिए मिलती है ? क्‍या 
ग्रोरक्षा और ग्ोवर्धत की वैज्ञानिक छानवीन वह्दा होती है ?े जहा सरियल' 
गायो वी भरमार है, बेहद गदगी से मारी हया दूपित हो रही है, ऐसे पिजरा- 
पोछ रखना दान घर्म तही हैं । विस्ी भी सस्था या व्यवित को आप जी कुछ 
देते हैं उससे समाज को कहातक ल्यम हाता है, यह आपनो देखना ही 
भाहिए। हिंडुस्ताव में दान-ृत्ति तो है, लेकिन उसमें विवेव' विचार न होने 


१३० विनोवां के यिचार 


मे पारण समाज समृद्ध और सुदर दिपने पे चजाय भाज निस्तेज, दवा हुआ 
और रोगी दियाई देता है। आप पैसे पेउते है, बोते नदी हे। इसरो न इहलोक 
बनता हूँ, न परकोफ, यह आप ने भूछे । 
दान पा भी एव शास्त्र । बह मोई वियेवशून्य त्रिया नही हैं। सादी 
पहनार हम दसे दाउ-तर्म वो बड़े उत्डप्ट ढय से सपत्न घर सबते हूँ । में यह 
आपनरो समझा दूगा। आपनो बुद्धि में ्याय-सगत जचे तभी आप इसे माने । 
आप लोगो मे बहुतेरे व्यापारी है । और व्यापारी तो बड़े हिसादी होते है । 
मुझे हिस्ताथी आदमी बहुत पसद है! हिसावी वृत्ति या अर्थ है हृरएवं वस्‍्तु वी 
उपयोगिता देसना । यह आध्यात्मिव' चीज है । साधुन्यतों कौ ऐसी बई 
क्थाए है कि वे एक-एय पाई थे हिसाव ये छिए रातभर जागत्े रहे । परमार्षे 
वा मतलब हूँ बहुत उत्धृष्ट हिंसाव। परमार्थ के मानी बावलापन नहीं हैं । 
परमार्थ बहुत श्रेष्ठ व्यापार है। उसवा अर्थ है हरएक किया गी ओर 
विचारपूर्वक' देसना। में आज आप लोगो यो जमा-सर्च लिखना सिखाने- 
याह़ा हु। आप यहेगे, “ठीजिएं, यह बावाजी अब हमें हिसाब रखता 
सिखायगे ?यहा तो सारी उम्र जमा-सर्च में ही गुजरी है ।” छेकिन में फिर 
साफ-साफ बहता हू कि आप जमा-खर्च नहीं जानते । यह आपड़ो मुझसे 
सीखना चाहिए । 
लोग कहते है कि खादी महगी होती है । मैने दोपहर को कुछ मित्रो को 
हिसाब करने' दिखा दिया कि वह महंगी नहीं है । उन्होने मुझे आऑँकडे 
बतलाये । साल में अगर मिल का कपडा १० ) वा खरीदना पडे तो उतनी ही 
खादी के दाम १५) हो जाते हैं। मतलूब यह कि हर महीने साढे छ आने 
ज्यादा देने पडते है । यानी हर रोज वरीब ढाई पाई, अर्थात्‌ लगभय कुछ 
नही। जो जनता स्वराज्य प्राप्त करना चाहती है वह अगर रोज ढाई पाई भी 
न दे सकती हो और पाच तोले अधिक वजन होने के कारण खादी न बरत 
सकती हो, तो वह साफ छब्दो में यही क्यो नही कह देती कि हमें न स्वराज्य की 
चाह है और न स्वतत्रता की । लेक्नि इसे जाने दीजिए । में दूसरी ही बात 
कहूगा । आप जब मिल का कपडा खरीदते हे तो १०) कपडे खाते खर्च 


निर्दोष दान कौर श्वेप्द कला का प्रतोक--खादी श्३्१ 


लिखते हैं और खादी खरीदते हैं तो लिखते है १५) कपडें-खाते नाम | छेकिन 
भे कहता हु वि खादी का हिंसाव लिखने में आपको १५) खादी-खाते खर्च 
नही लिखना चाहिए। १५) वे दो भाग कीजिये । १०) का कपडा और ५) 
दान-धर्मे, कुल मिला कर १५) इस तरह हिसाव लिसिए। आपको जो ५) 
अधिक देने पडे वे टूर रहतेवाले श्रीमको को मिले । यह वास्तविक दान-धर्म 
है ! खादी क्तिते लोगों को आश्रय दे सवती हैं, इसका विचार वीजिए | 
हमारे देश की प्रिके तिहाई हिंदुस्तान वे क्पडो वी जरूरत पूरी करती है। 
अगर हम यह समझ लें कि उनमें पाच लाख मजदूर काम करते हैँ तो हिंदुस्तान 
वी मिलो का वपडा खरीदने से पाच लाख मजदूरों को रोजी मिलती है। सारे 
हिंदुस्तान वी जरूरत पूरी वरने लायक कपडा तैयार परने वा वे इरादा वर 
ले तो १५ छाख मजदूरी वो काय मिलेगा । परतु खादी ?--खादी बरोडों 
मजदूरी वो नाम दे सकती है। अयर हम विछायत्ती कपडा विल्कुछ न शरीदें 
तो मिल गे जरिये १५ छास मजदूरों को काम दे सकते हूँ । ऐेक्नि अगर 
रशदी मोल ले तो करोड़ो मजदूरों को शाम दे सदते हूँ । खादी न सरीदना 
बरोडो छोगो ये मुह वा बौर छीन लेने वे बरावर है। आधुतिक मर्थ-शास्त्र का 
सबसे बडा सिद्धात यह है कि सपत्ति या जितना वितरण हो उतना ही 
समाज बा कल्याण होगा । द्सी एव के पास दोलत न रहते पाय, वह बट 
जापी चादिए। यह बात छादी ने द्वारा ही हो सपती है। मिछ का पैसा मिल- 
चले और उनने हिप्तेदाए घी जेव में जाता है । सादी ने इारा उत्तवा वितरण 
होता है। आना-आना, आप-आध आना उन गरीबों को सिलेगा जो 
सारे देश में पेले हुए है! रक्ी-रत्ती या पाई-पाई था ही फायदा बयो ने हो, 
एफ्नि सदवा होगा, जैसे वृष्टि वो ब्ें होती है। शिसी नल की घार शितनी 
ही मोटी और येगवती गयो न दो, यह एव ही जगह बडे जोर गे गिरती हैं, सारी 
पृश्यो वो हरियाटी से सुशोभित झरने को धाडित उससें नही हैं। य्षों रिस- 
पदिम-रिमशिस पथरी है, छेडिन बह गर्वत्र पश्ली हैं, मिटटी ने बच-वण वो घह 
अ्छंशूत करती हूँ। गूय वा प्रदाश, हवा, यर्षा, ये सब परमा“मा गी ऐसी महानू 
देते हे जो सरको मिएती हैं। छादी में मी यटी सूरी है ! जो देवी गुण, जो 
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व्यापवता युच्दि में है, यही सदी में भी है । 
हमारे शास्त्रपारों ने दान मी व्याख्या ही "दानं सदिभाग.” थी है। दात 
का अर्थ है जो एक जगह एवट्ठा हो उसे सवंत्र राम्यय्‌ घाट देना । यहू तरिया 
सादी मे द्वारा ही सम्पप्त होती है। महाभारत में अवेश्ास्त्र का एवं महाव 
निमम बताया गया है, व्यापक और सनातन अर्थप्ास्त्र पे स्वरुप'पा यर्णन 
किया गया है। "“दरिदान्‌ भर कॉस्तेय, मा प्रयष्छेश्यरे पतम्‌!--"जो 
महेष्वर हूं, श्रीमान्‌ है, उगे दान न दो, वल्वि जो दरिद्री है, उसवी जरूरत 
पूरी करो ।' श्रीमानों रे मरण को जरूरत नही है, जो दरिद्री है उनके पेट वे 
गे को पाटना हैं। उनको भर दो । यह सनातन सत्य है। आप जरी वी 
शाछ या मिल वा बषडा खरीदते है हो पैसा थ्रीमान्‌ की तिजोरी में जाता है। 
जो गछे तक ठूस चुवा है और पा-वावर ऊय गया है, उसीको आपने फिर 
रबडी खिला दी । यह तो अधम्म हुआ, अन्याप हुमआ। परतु यदि आपने सादी 
खरीद ली तो बहू घेला-पैसा दरिद्रनारायण मे घर में जायगट। महाभारत 
ओर शास्त्रवार यही तो कहते है । 
कोई-कोई कहते है खादी में कल्‍ए नही है । उसमें तरह-तरह वे रग नही 
हैँ जो ऐसा बहते है, वे कला गा अर्थ ही नही समझते । मैं भी बला की वद्र 
करनेवाणो में से हु। एक बार मे अपने एक मित्र वे घर गया । वह मित्र पैसे- 
बाज़ा था। उसने पचास रपये में एक सुदर चिश्र खरीदा या। उस चित्र के रग 
बह मुझे दिखा रहा था। एक जगह बहुत ही सुहावना गुलाबी रग था। उसे 
दिघाकर वह बोष्ण “कैसा सुदर है? मयो । ” मैने जवाब दिया, "अ#छूड” । 
उसने कहा, “शायद आपवो चित्र-यछा में रुचि भही है ?” मेने उससे बहा, 
/भलेमानस, मुझे चित्र-कला में खूब रुचि है | सुदर चित्रों के देखने में मुझे 
अपार आनद आता है। छेक्नि सुदर चित्र ही नही है ? मुझे चित्र-कल्ा से 
प्रेम हैं, उच्च चित्र कला की मैं कद करता हू। तुम्हारो अपेक्षा मुझे चित्र-यछा 
का ज्ञान अधिक है मैं उसका मर्मे समझता हू । इस चित्र का वह गुलाबी रग 
सुदर है। लेविन मै तुमसे दूसरी ही बात कहना चाहता हू। इस चित्र के तुमने 
पचास रुपये दिये। जरा हरिजनो कौ बस्ती में जावर देखो । वहा तुम फीके 
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चेहरेवाले बच्चे पाओगे । रोज सवेरे जाओ; पद्रह मिनट चलना पडेगा । 
रोज एक सेर दूध लेकर जाया करो । फिर एक महीने बाद उन लडको के मुह 
देखो। उन स्याह्‌ और फीके रगवाले चेहरो पर गृछावी रग आ जायगा। खून 
को माञा बढने से चेहरे पर छाली आ जायगी । अब तुम्ही बतलाओ, इस 
निर्शीद चित्र में जो गुलाबी रग है बह श्रेष्ठ है या वह जो उन जीवित पिच से 
दिखाई देगा ? वे बालक भी इस चित्र-जैसे खुदर देख पडेंगे ! मेरे भाई, 
ये जीवित कला के नमूने मरते जा रहे है । इन निर्जीव चित्रो को लेकर उपासक 
होने की डीग मारते हो और इस महान्‌ दैवी कला को मिट्टी में मिलने देते 
हो !” इसी प्रकार का विचार यहा भी हो रहा हैं । खादी के हारा आप 
आास्तविक कलछापुजक बनेंगे, वयोकि दरिद्धनारायण के चेहरे पर ताजगी, 
सुर्खी ला सकेगे । समाज में जो भाई मरणोन्मुख है, उन्हे जिलाकर समाज में 
दाखिल करा सकेगें। इससे बढ़कर कला कौन-सी हो सकती है ? 
खादी के द्वारा हृव्य कर वितरण होता है ! बह अत्यत मोहताज, मेहतती 
और दरिद्र मजदूरों को मिलता है । खादी हारा कला की---जीवित कला वी 
उपासना होती है ( ईब्वर के दनाये जीवित दित्रो को न कोई घोता है, न 
पीछता हैं और न सजाता है! उधर निर्जीव चित्री को सुदर-सुदर चौखदो से 
सजाते है, लेक्नि इधर दरिद्र बालकों वे शरोर पर न कपडे है, न पेट में अप्त । 
ये दिव्य चित्र खादी के द्वारा चमबेगे । 
इतना ही नहीं, खादी में और भी कई वाते हैं। सबसे श्रेष्ठ दान कोन-सा 
हू ? सभी घर्मों में वार-वार एक ही बात कही गई है--गुप्तदान श्रेष्ठ है 
बाइबिल में कहा है, “तुम्हारा दाहिना हाथ जो देता हो उसे बाया हाथ न 
जानने पाय।" सब धममं-प्रयो को यही सिखावन है। खादी के द्वारा यह गुप्त- 
दान होता है) यही नही, बल्कि सुद दाता भी यह नहीं जानता कि मैं दास 
कर रहा हू और न सेनेबालो को इसका पता होता है वि में दान छे रहा हू । 
खरीदार कहता है, मैने सादी सरीदी । जिस गरीब वो पैसे मिलते हैं वह 
सोचता है, मैने अपने श्रम पड मेहनताना छिया ॥ इसमें क्सीका दवैल बनने 
वो जरूरत नहीं, विर भी इसमें दाद तो है ही । दाद तो वही है जो किसी 
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को दीन नही बनाता । दया या मेहरबानी से जो हम देते हैं उसके कारण 
दूसरे की गर्दन झुकाते है । समाज में दो तरह के पाप हैं । एक की गर्देन जरूरत 
से ज्यादा तनी हुई--घमण्ड के कारण तती हुई, और दूसरे की जरूरत से 
ज्यादा झुकी हुई--दीनता से झुकी हुई होती हैं। ये दोनों पाप ही है। एक 
उन्मत्त और दूसरा दबैछ तथा दुर्बल । गर्दन सीधी हो और छचीली भी हो । 
लेकिन न तनी हुई हो, न झुकी हुई। कर्मशून्य मनुष्य को वडी शान से जब हम 
प्रत्यक्ष दान देते है तब हम तो अपनी श्ञान और मिजाज में भस्त होते है और 
बह मगन दीन होता है । पाप दोनो तरफ है। खादी में गुप्तदान सिद्ध होता हैं। 
हमारे दिल में तो दान की भावना भी नही होती, फिर भी दूसरे को मदद तो 
पहुचती ही है। दान देनेवाले और लेनेवाले ने एक-द्ुसरे को देखा तक नहीं। 
लेकिन वास्तविक धर्म पर अमल हो रहा है। 
आजकल हम गुप्तदान की महिमा भूल गये है। यह विज्ञापन का युग है। 
मेरी मा मुझे वर्तमान गुप्तदान की पोल चताया करती थी। लड्डू के अदर 
चवबजी या दुअनी रख दी जाती है, लेकिन पडितजी से धीरे-से कह दिया जाता 
है, “जरा धीरे-धीरे चबाइए, अदर चवनी है।” गुप्तदान देने के लिए लड्डू में 
चवन्नी रख दी जाती है, लेकिन अगर पडितजी को सतर्क न किया जाय तो 
बेचारे के दातो पर आफत आजाय । मतलब, फिर वह दान गुप्त तो नहीं 
रहेगा, किसी-न किसी बहाने प्रकट होगा ही ) आजकल समाज में दानी छोग 
अपना नाम खुदबाते है । पैसे देते और बहते है, “हमारा नाम दे दीजिए ।” 
सह अघ पतन है। मुझसे एक वार एक श्रीमान कहने लगे, “मुझे कुछ रुपये 
देने है।” मैचे कहा, “बहुत अच्छा, छाइए ।” उन्होने कहा, “उस इमारत में 
मेरा नाभ दे दीजिए ।” मैने जवाब दिया, “आपके रुपये मुझे नही चाहिए। 
इस प्रकार का दान छेने में मुझे आपकी आत्मा का घोर अपमान करने का 
पाप छगेगा । आप खुद अपनी आत्मा का अपमान करने पर उतारू होगये है, 
पर में उसमें हाथ बटाना नही चाहता। यह पाप है और आपको समझाना मेरा 
बम है ।” इसमें आत्मा का क्तिना बडा अपमान है! कया आप अपनी 
इच्छाओं वो, अपनी अनत आत्मा को उन पत्थरों में बंद करना चाहते हूँ ? 
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इसीलिए हमारे पूर्वजों ने गुप्त दान की शिक्षा दी । आजकल के दान दरजसकछ 
दान ही नही है। आपने पैसे देकर इमारत पर अपना नाम खुदवाया। इसका 
मतलब तो यही हुआ कि आपने अपने हाथो अपनी कब्र बनवा छो, आपने खुद 
अपनी वडाई करवा की | इसमे दान क्या किया ? गुप्तदान बहुत हो पूजनीय 
वस्तु हैं। मैंने आपसे कहा कि खादी खरीदने में १०) खादी खाते और ५) 
दान-धर्मं खाते आप लिखें। यह जो साल भर से दान-घमम होगा वह गुप्त होगा ॥ 
यह गुप्तदान देते हुए आपको यह गये न होगा कि में बडा उपकार कर रहा हू. 
और जिस गरीब को दो-चार आने मिलेगे उसे भी किसीके दरवाजे पर जाकर 
“बाबा; एक मुट्ठी” कहने के वजाय, “मैं अपनी मेहनत का खाता हू,” यह 
अभिमान होगा। यह गुप्तदान का महान्‌ धर्म भी खादी खरीदने से सिद्ध होगा । 
दूसरे दोनो की जरूरत ही न रहेगी । असल में वह दान ही नही हैं। दान 
वही है जो दूसरो को स्वाभिमान सिखाये | खादी खरीदने में जो मदद पहुचेगी, 
जो गुप्तदान दिया जायगा, उसकी वदोलत मजदूरो को देहात में ही काम 
मिलेगा, उन्हे अपना घर-बार छोडना न पडेगा । देहात की खुली हवा में वे रह 
सकेगे। देहात छोडकर शहर में आने पर वे कई बुरी आदतो और ऐबो के 
शिकार बन जाते है। और उनके चरित्र तथा स्वास्थ्य का नाश होता है, सो 
न होगा, देहातिपो के शरीर और मन नीरोग थौर निरालस रहेगे । मतलूब, 
खादी के द्वारा जो दान होता है, उससे समाज में कितना कार्य हुआ, यह देखना 
साहिए। आदमियो के शरीर और हृदय--उनकी शारीरिक शवित और 
चरित्र शुद्ध रखने का श्रेष्ठ उद्देद खादी हारा सफल होता है । इसीवा नाम 
हूँ बीज बोना। यही वास्तविक दान हैं, गुप्तदान है, सविभाग है, जीती-जागती 
और खेलती हुई कला निर्माण करनेवाला दान हैँ । 

#दरिखान्‌ भर क्तैल्तेय”, "दार्च संविभाग-”, इन सूत्रों को आप न भूछे 
आपके श्रेष्ठ पूर्वेजो को यह दान-नीति हैं। जो अनीति और आलस को बढाता 
है, बह दान ही नही है। वह तो अघर्म है । उत्त दान की देनेवाला और छेने- 
वात्श दोनो पाए के हिस्सेदर होते है । दोनो 'अवसि परक-अधिकारो 
है। इसलिए विषेष' वी आख खुली रखकर दान कीजिए। यही कर्म-बुशलता 
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है। आप दया-धर्म का पालन करते है। हृदय के गुण की तो रक्षा की, लेकिन 
युद्धि के गुण का नाश किया । बुद्धि और हृदय का जब बिलगाव होता है तो 
अनर्थ होता है.।। हृदय कहता है “दया करो, दान करो ।” छेकिन “दया 
किस भ्रकार करे, दान कैसे करे” यह तो बुद्धि ही सिखाती है, विचार ही 
बतल्यता है। जहा बुद्धि और हृदय का सयोग होता है, वही योग होता है 
ज्ञान और बुद्धि की एवता का ही नाम योग है । यही कर्म-कुशलता है । आज 
दान महज एक रूढि है। जब आचार मे से विचार निकल जाता है तो निर्जीव 
रूढि ही वाकी रह जाती है । इसलिए विवेकयुवत दान-धर्म सीखिए। दान- 
जैसी कोई चीज स्वतत्न ही नही रह जानी चाहिए । इस प्रकार के गुप्तदान 
समाज के नित्य के व्यवहार में हुआ करते है। खादी के द्वारा इसका पालन 
कैसे होता हैं, यह मैने दिखा दिया । अगर आप इसे ठीक समझते हो तो 
इसपर अमल करे । 
हमारा जन्म इस भारत-भूमि में हुआ है । इस भूमि का प्रत्येक कण मेरे 
लिए पवित्र है। सैक्डो साथु-सत इस भूमि में उत्पन्न हुए और लोगो को 
जगाते हुए विचरते रहे । इस धूलि को उनके चरणों का स्पश हुआ होगा। 
जी चाहता है कि इस धूलि में खूब लोटू । 'डुलभ भारते जन्म' मेरा अहो- 
भाग्य है कि मैं इस भूमि में पैदा हुआ । “मै इस भारतवर्ष में उत्पन्न हुआ ।" 
इस विचार से ही कभी-कभी मेरी आख़ो से आसुओ की धारा बहने लगती 
है। आप ऐसी श्रेष्ठ भूमि की सतान हैं। आप अपने-आपको धन्य माने । 
आज णरा बुरे दिन आगये है। वलेश, कप्ट, अपमान सहने पडते है । लेकिन 
'इस विपत्ति में धीरज देनेवाल्य विचार भी तो पास ही है। हम सब आशा 
से काम करे, विवेकपूर्ण कर्म करे, अपने जीवन में दर्शन का प्रवेश करे । मुझे 
विश्वास है कि शीघ ही इस देश के अच्छे दिन आयगे | छेकिन जरूरत है 
सुदर कृति वी | वही कीजिए ! 
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मनुष्य को प्राय' वाह्य अतुकरण की आदत रहतो हैं। आकाश के तारो 
को देखकर जी ललचाता है, इसलिए हम अपने मदिरो में काच की हाडिया 
और इाड-फानूस टागते हैँ । आकाश के नक्षत्र तो आनद देते है, पर ये हाडिया 
और झाड तो घर के अदर की स्वच्छ वायु को जलाते हैं | चार भहीने की 
वर्षा के बाद घुले हुए आकाश के अनगिनत नक्षतों को देखक र हमने दिवाली 
मनाना शुरू किया । छूटपन में हम एक वद्ध के फकू में सारियल बत तैस डाल 
कर दिय जछाते थे। अब तो देहात में भी भयानक घुआ उग्रलनेवाले मिट्टी 
के तेल के दिये जलाये जाते है । इसी तरह देहात मे हम काग्रेस की नकलू 
उतारते हैं । आरभ सगीत से करते है, चाहे छोग उसे समझें न । यह फलाना 
गेट, वह ढिमका गैट, ऐसे दरवाजो के नाम भी रख लेते है । लेकिन अनुकरण 
अदर से होना चाहिए । 
मेरा मतलय यह हैँ कि काग्रेस में राष्ट्र का वैभव नजर जाना चाहिए, 
लेकिन खादी-याजा के द्वारा तो उसका दैराग्य ही प्रकट होना चाहिए । 
हिमालय से निक्लनेवाली गगा गयोत्री के पास छोटी और शुद्ध है। प्रयाग की 
गधा में संदिया, नाले और नालिया मिलकर बह वैभवशाल्िनी बन गई हैं । 
दोनो स्थानों में वही पवित्र गगाजी है । छेकिल गयोत्री की गगा यदि प्रयाग 
की गगा के जनुकरण का दम मरे तो प्रयाग की विश्ञालता उसे प्राप्त होने के 
बजाय बह अस्वच्छ, अशुद्ध हो जायगी । कार्ग्रेस के समान बडे-बडे सम्मेलना 
में राष्ट्र का वैभव और सिद्धि प्रकट होती हैं । छोटी-सी खादी-याता में वैराग्य 
और थुद्धि के दर्शन होने चाहिए। हम चाहे कितनी ही कोशिश क्यो न करे, 
कांग्रेस का वैमव देहात में मही छा सकते । वहा तो देहातियां के दिख की 
ताकत और देहाती जीवन ही प्रकट होना चाहिए । 
हम खादी-याता में क्यो एकत्र होते है? व्याख्यान, खेल-कूद राष्ट्रन्गीत 
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के लिए नही । चाहे जिस तीय॑-स्थान को ले लीजिए तीर्य-स्थान में मेला 
लरूगता हैं । और भी हजारो चीजें होती है । छेकिन यात्री वहा किसलिए 
जाते है ? देव-दर्शन के लिए | कोई कहेगा, उस पत्थर में क्या धरा है जी ! 
लेकिन तीर्थ-याती के लिए वह पत्थर नही है । उमरेड (नागपुर के' पास की 
एक तहसील ) के पास रहनेवाला एक अछूत लडका पढरपुर जाता है। उसे 
कोई मदिर में जाने भी नही देता । लेक्नि वह तो वहा देवता के दर्शन के 
लिए ही गया, हम उसे पागल भले ही वहे । पढरपुर के देवता से कोई 
मतलब नही हैं| लेकिन वहा जो मेला छगता हैं उससे छाभ उठाने के लिए 
बहा हम उस सोके पर खादी-आमोद्योग की प्रदर्शनी का आयोजन करते है । 
पर हमारा उद्देश्य सफल नही होता । चाहे शुद्ध उद्देश्य से ही क्यो न हो 
झेकिन यदि जनता को फासना ही है तो कम-से-कम में तो उसे सीधे 
अपना मतलब बताकर फासूगा । खादी-ग्रामोद्योग का स्वतत्र मदिर 
हम क्यो नही बना सकते ? दूसरे मेलो से लाभ उठाने की जरूरत हमें क्यो 
पड़ती है ? 
खादी-यात्रा मे हम खादी, ग्रामोद्योग और अहिंसा के प्रेमी क्यो एकन्र 
होते है ? मुझ-जैसे कई ऐसे आदमी भी होगे जिन्हे दो दिन रहने की फुरसत 
भी न हो । वे यहा किस खास चीज के लिए आय ? मेरा उत्तर है--सब 
मिकछकर एकत्र कातने के लिए। परिश्रम हमारा देवता है, उसके दर्शनों के 
'लिए। मेरी इच्छा गाधी-सेवा-सघ के सम्मेलन में जाने की थी। सिर्फ इसलिए 
कि वहा सामुदायिक शरीर-श्रम का कार्यत्रम होता है। खादी-यात्रा में यह 
गद्दी विसलिए ? खादी और गादी (गद्दी) की छडाई है । अगर इस 
लडाई में खादी की जीत होनेवाली हो तो हमको गादी छोड देनी चाहिए। 
दुबले, पतले-कमजोर आदमियो और यूढो के लिए गादी का उपयोग भछे ही 
होता रहे । हमें तो जमीन छीप-पोतकर मुख्य कार्यत्रम करना चाहिए। 
दूबरे ही कार्यत्रम मुख्य होने छगें तो यह तो ऐसा ही हुआ कि 
कोई क्सिान हमारे घर मेहमान आय, हम सुदर चौक पूरवर उसके 
सामने तरह-तरह की चटनी और अचारो के ढेर छगाकर थाली लगाय, 
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केकिन उसमें रोटी रखें केवल दो तोले ! यह बेचारा कहेगा कि मेरः 
इस तरह मजाक क्यो उडाते हो, भाई! इसी ग्रकार देहाती कहेंगे; हम 
यहा मजदूरी करने आते हैं। वया आप लोग हमारे साथ मजाक करने 
आते हूँ ? 
दूसरे लोग हमसे पूछते है, तुम्हारा धर्म कैसा हैं ? श्रीकृष्ण की लोग जय 
बोलते है । छेकिन सौ में निन्‍्यानवे छोग गीता का नाम तक नही जानते । मुझे 
इसका इतना दु ख नही हैं। गोपालकृष्ण वत नाम तो सब छोग जानते है न २ 
उनकी जीवनी तो सब जानते है न ? कृष्ण की महत्ता इसलिए नहीं है कि 
उन्होने गीता का गायन कियां। वह त्तो उनके जीवन के कारण है । द्वारिका- 
घीश होने के दाद भी सारा राज-काज़ समाकूकर थ्रौकृप्ण कभी-कभी ग्वाछो 
के साथ रहने आया करते थे । गायें चराते थे, गोबर उठाते ये । उन्हे इस सारे 
काम से इतना प्रेम था, इसोलिए आज भी छोगो के दिल्द में उनके लिए इतना 
प्रेम है और वे उनका स्मरण करते है । परिथिम के प्रतिनिधि बनकर भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण जो कुछ करते थे वह हमें अपना प्रधान कार्य समझकर करना है । 
इसके अलावा और जो कुछ करना चाहे कीजिए, पर अनुकरण का अभिनय 
नहो। 
महात्माजी बिल्कुल तग आगमये हैँ । अहिसा के बल पर हमने इतनी 
मजिल तय की । छेकिन अब भी हमारी सरकार को तो हिंदू-मुसलमानों के 
दगो में पुलिस और फौज बुलानी पडती हैँ । अहिसा के बल पर हम देगे शात्त 
नही करा सकते, यह एक तरह से अहिंसा की हार ही है । दुर्बंहो की अहिसा 
किस काम वी २? कोई-कोई कहते है, इसमें मत्रियो का क्ुसूर है ? में बहता 
हू, तिनके वे बरावर भी वुसूर उनका नहीं हैं। छेक्नि आखिर मत्री बनकर 
भी वया हम यही करते रहेंगे ? अग्रेजो के आने से पहले भी तो हम यही 
करते थे---जब जरूरत होती, अग्रेजो वी सेना का आवाहन करते थे । तब 
और अब में भेद ही क्‍या रहा ? गराधी के देशभक्त अनुयायों भी हमारी 
फौज वी शरण छेते है, इसकी अग्रेजो को क्तिनी खुशी हो रही होगी ? अमर 
बिना फौज के काम ही न चलता हो तो अपनी फौज खडी वीजिए । जाग 
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तो फौज में चुन-चुनकर तामसी छोग भरती किये जाते है। कम-से-कम 
आप दैसा तो न वरेंगे । आप देश की हालत जानतेवाछे छोगो को फीज में 
भरती करेगे। ४ 
महात्माजी ने अपने दो लेखो में यह बात साफ वर दी है कि अहिंसा 
बीरो की होनी चाहिए, दुर्बंठो की कदापि नहीं । जब दास्त्र वी धार 
शरीर में लगती है तभी वीरता की परीक्षा होती हैं । आप अहिंसा का दम 
भरेगे और मरने से डरेंगे तो ऐन भौके पर आपको पता चढेगा कि आप 
कायर है) 
काग्रेस के ३ १ लाख सदस्य वन गये है। छेकिन सख्या को लेकर हम वया 
करे? रोज जिन्हें एक ही जून रोटी नसीब होती हैं ऐसे सव छोगो को सदस्य 
बनाहें तो पैत्ीस करोड सदस्य वन जायगे । दोनो जून खानेवालो को बनाना 
हो तो कम-से-कम चार-पाच करोड को इनमे से कम कर देना पडेगा । 
सिंधिया के पास माठ हजार फौज थी । होलकर के पास चालीस हजार। 
छेकिन वेलजली ने पाच हजार फौज से उनको हरा दिया । क्यों ? जब 
चेलजली ने चढाई की तो सिंधिया के दस हजार जवान पाखाने गये थे और 
दस हजार सो रहे थे । इस तरह के तमाशबीन किस काम के ? और फिर 
अहिंसा की छडाई में ऐसे आदमियो से तो काम नही चलेगा। बडे के पेड के 
नीचे जो लोग आराम करने आते है, बे उसकी छाया से लाभ उठाते हैं, 
लेकिन उनमे से कोई उसके काम नही आयगा। 
मत्रि-पद स्वीकार कर लेने में छाम चाहे जो हुआ हो, लेकिन 
एक बड़ा भारी नुकझान हुआ । छोग्ो की स्वावछ॒वत की हिम्मत घटी 
हुई-सी दीख पडती है । उधर वह बूढा ( गाघी ) बिल्कुछ परेशान 
हो रहा हैँ । सयुक्‍तप्रात की असेंबली में दगो के बारे में वहत होती है 
और मुसलमानो की ओर से शिकायत आती है कि मश्री जनता बी अच्छी 
तरह रक्षा नही कर सके । अगर हमें हिंसा वा ही मार्ग छेना था तो 
हमने ये अदारह साल अपने अच्छे-से-अच्छे छोगो को अहिंसा वी शिक्षा देने में 
विताने की बेवक्फी क्यो की २? जमेनी और इटली की तरह इन नौजवानो को 


अमदेव की उपासना श्डश 


भी फौजी शिक्षा दी गई होती ? इसलिए गाधीजी कहते हैं कि मेरा 
मार्ग यदि बहादुरो के मार्ग के रूप में जचता हो तो उसे स्वीकार करो, वरना 
छोड दो । 
पौनार भें मैं मजदूरो के साथ उठता-बैठता हू । मैने उनसे कहा," तुम लोग 
अपनी मजदूरी इक्टूठी करके आपस में बराबर-बराबर बाट छो ॥” आपको 
शायद सुनकर अचरज होगा, पर मजदूरो ने कहा, “कोई हर्ज नही (” लेकिन 
इस प्रस्ताव पर अमल कंसे हो ? उनसे अलग रहकर ? जब में भी उनमे 
शामिल हो जाऊगा तव हम सब मिलकर उसपर अमल करेगे । आपको अपने 
हजार आादोरूत छोडकर इस सच्ची राजनीति की ओर घध्यात देता चाहिए । 
मजदूरा की मजदूरी की द्वाक्ति प्रकट होनी चाहिए। आप गरीवो के हाथ में 
सत्ता देना चाहते है न ? तव तो उसके हायो का खूब उपयोग होने दीजिए । 
बचपन में हम एवं इछोक पढा करते थे---/फराग्रे बसते उदमो?---अगुल्मि के 
अग्रभाग में लक्ष्मी निवास करती है । तो फिर बताइए, क्या इन अग्रुलियों का 
ठीक-ठीक उपयोग हीना आवश्यक नही है ? क्‍या उनमे उत्तम कला-कौस्नल 
आता जहझूरी नही है ? हम विदेशी वस्तर-बहिप्कार-क्मेटी बनाते हैँ । उसमें 
गद्दी, कलम, कागज ओर दूसरी हजार चीजें होती है। लेक्नि चरखा, घुनकी 
नदारद | गाधी-सेवा-सभ में हर महीने हजार गज कातने का नियम हूँ। लेकिन 
शिवामत सह हैं कि उसका भी भली-भाति पालन नही होता । से स्वराज्य 
प्राप्त बरने के लक्षण नही है। फिर तो आपका स्वराज्य सपने को चोज है । 
जवतव हम मजदूरों वे साथ परिश्रम बरने दे छिए. तैयार न हागे तबतक 
उनका हमारा एक! क्से होगा ? जबतक हम उनमें घुछ-मिरझ न जाघ तब- 
तब' हमारी अहिसा की द्ाक्ति प्रकट न होगी । 
कताई वी मजदूरी की दर बढाई जानेवाली है इससे कुछ लोगो को 
शिवायत्त हैँ) छुछ लोग वहते है कि मजदूरी चाहे जितनी वढाए, लेविन 
खादी सस्ती रहें | अब इस दछीछझ के सामने अर्थशारत्र मया अपना सिर 
पीटे ? कताई वी दर बडावर खादी सस्ती बसे करें ? शायद इसका भी सेल 
बंदाने में सफलता मिल जाय | लेविच उसने एलिए यक, तोप, हवाई जरा 


श्ड२ विनोबा के विचार 


आदि की सहायता लेनी पडेगी। झहर में रहनेवाले जमनाछालजी यदि कहें 
कि खादी सस्‍्त्री मिलनी चाहिए तो भले ही कहें, मगर देहात के लोग भी 
जब यही कहने लगते हैँ तो बडा आइचय होता है । आप कहते है कि मजदूरो 
को जिंदा रहने के छायक सुविधा हो । अग्रेज भी तो दिलोजान से यही चाहते 
है कि हम जियें और जन्म भर उतकी मजदूरी करे। 
खादी का व्यवस्थापक यदि २०) बेतन लेता है तो त्यागी समझा जाता 
है। उसे निजी काम के लिए या बीमारी के कारण सवेतन छुटूटी मिल सकती 
है| छेकिन उसके मातहत काम करनेवाले को डेढ़ आना मजदूरी मिलती हैं। 
निजी काम के लिए या बीमारी की छुट्टिया नदारद । हा, बिना वेतन के चाहे 
जितनी छुट्टिया छेने की सुविधा है। इन बेचारे मजदूरो को अगर खादी-यात्रा 
में आता हो तो अपनी रोजी त्याग करके आना पडता हैँ और इसके अलावा 
यहा का खर्च भी देना पडता है। शायद तुलना कडवी छूंगे। लेकिन कडबे- 
मीठे का सवाल नही है, सवाक तो है सच और झूठ का । 
कुछ छोग कहते है, समाजवादियो ने मजदूरों को फुसलाकर अपने 
पक्ष में कर लिया है, इसलिए हमें मजदूरों में जाकर उन्हें समाजवादियों के 
चगुल से छूडाना चाहिए। लेकिन आप मजदूरो में किस ढग से प्रवेश करना 
चाहते है ? अगर अहिंसक ढग से उनमें शामिल होना है तब तो व्यवस्थापक 
और मजदूर में आज जो अतर हूँ वह घटता ही जाना चाहिए। व्यवस्थापको 
को मजदूरो के समान बनना चाहिए । मजदूरों का वेतन बढाना चाहिए । 
“मजदूरों का वेतन बढाकर उनका और एक विशेष बर्ग तुम निर्माण करोगे”, 
ऐसा आक्षेप भी कुछ छोग करते है। तो फिर मुझपर यह भी आशक्षेप क्‍यों न 
किया जाय कि मै देश की सेवा करने वाले देश-सेवको का ही एक खास बर्गं 
बनाने जा रहा हू ? मजदूरी की दर बढाये बिना मैं मजदूरो के साथ एकरूप 
किस तरह हो सकता हू ? उनका और मेरा एका' कैसे हो सकता है ? 
किशोरछाछूमाई का आग्रह था कि शिक्षकों को कम-से-क्रम २५) 
मासिक वेतन मिलना चाहिए। पौनार के मास्टरो को १६) माहवार मिलता 
है। मजदूरो को उनसे ईर्प्प होती हैं। तीन साछ पहले मेरे प्राणपलेख उड 


राष्ट्रीय अथश्यास्त्र श्ड३्‌ 


चुके थे, सो कताई के माव बढते ही फिर इस शरीर में लौट आये। वेचारो को 
दस-दस यटे मेहनत करनी पडती हैं, तव कही वडी मुश्किल रो चार आमने 
पैसे मिलते है। और यहा तो क्म-से-क्म खर्च छ जाने का है। भछा बताइए, 
मे उनमें कैसे दपमिऊ हो सकता हू 

आज तो श्रम की प्रतिप्ठा केवल वाडमय---साहिंत्य--में है। इससे कोई 
फायदा नही। श्रम का अधिक मूल्य देना ही उसकी वास्तविक प्रतिष्ठा बढाना 
है और इसका आरभ हम आप सवको मिलकर करना है। 

यहा इतने खादीघारी बाते है, छेकिन सब अपना-अपना चरखा था 
तकली नही लाते । यहा तकली भूलकर आता, मानो नाई का अपना उस्तरा 
भूल आता है ! हम यहा खिलवाड के लिए नही आते । हमारी सादी-यात्रा 
में वैराग्य भर बैभव और श्रम की क्षति प्रकट होनी चाहिए। 


५६३१: 
राष्ट्रीय अर्थशास्त्र 


आज तक खादी का कार्य हमने श्रद्धा से क्या है । अब श्रद्धा के साथ-साथ 
विचारपूर्वक करने का समय आगया है । खादीवाले ही यह समय लाये है, 
बयोकि' उन्होंने ही सादी की दर बढाई है । 
सन्‌ १९३० में हमने सत्रह जाने गज खरीदी थी ॥ मगर सस्ती करने के 
इरादे से दर कम करते-करते चार आने गज पडने छूगी । चारो और “सत्र 
युग” होने के कारण कार्यकर्तताओ ने मिल के भाव दृष्टि में रखकर घीरे-घीरे 
कुशलतापूर्वक उसे सस्ता विया। इस द्वेतु की सिद्धि के लिए जहा गरीबी थी 
उन स्थानों में कम-से-कम सजदूरी देकर खादी उत्पत्ति कर कार्य चलाना पडा। 
लनेवालो ने भी ऐसी खादी इसलिए ठी कि वह सस्ती थी। मध्यम चर्ग के 
लोग कहने छगें---अब खादी का इस्तेमाल किया जा सकता हैं, क्योकि उसके 
आव मिल वे बपडडे के वराबर होगये हूँ, वह्‌ टिवाऊ मौ काफी हूँ और महयी 


श्डेद बितोबा के विचार 


भी नही हैं। अथांतू, थुडमुली और घनदुधी” इस कहावत के अनुसार खादी- 
रूपी गाय छोगो को चाहिए थी। उन्हें वह वैसी मिल गई और वे मानने 
लगे कि खादी इस्तेमाल करके हम महान्‌ देश-सेवा कर रहे है। 
यह बात तो ग्राधीजी ने सामने रखी है कि अब मजदूरों को अधिव' मज- 
दूरी दी जाय, उन्हे रोजाना आठ आने मिलने चाहिए । क्या यह भी छाल- 
बुझक्कड की बकवास है या उनकी बुद्धि सठिया गई है ? या उनके बहने में 
कुछ सार भी है ? इसपर हमें विचार करना चाहिए । हम अभी साठ के अदर 
ही हैं, ससार से अभी ऊब नही गये है, दुनिया में अभी हमे रहता है। यदि यह 
विचार हमे नही जचते तो यह समझकर हम इन्हे छोड सकते है कि यह 
खब्ती लोगो की सनक है। सच बात तो यह हैं कि जबसे खादी की मजदूरी 
बढी तबसे मुझमे मानो नई जान आगई । पहले भी में यही काम करता 
था। मै व्यवस्थित कातनेवाला हू। उत्तम पूती और निर्दोप चरखा क्राम में 
लाता हू । कातते समय मेरा सूत टूटता नही, यह आपने अभी देखा ही है। 
मैं श्रद्धापूक, ध्यानपूर्वक कातता हू । आठ घटे इस तरह काम करने पर भी 
मेरी मजदूरी सवा दो आने पडती थी। रीढ में दर्द होने लगता था ) लगातार 
आठ धटे काम करता था, मौनपूर्वक कातता था, एक बार पाछयी जमाई कि 
चार घदे उसी आसन मे कातता रहता । तो भी मैं सवा दो आने ही कमा 
सकता था । सारे राष्ट्र में इसका प्रचार कैसे हो, इसका विचार मै करता रहता 
था। यह मजदूरी बढ गई इससे मुझे आनद हुआ, कारण मे भी एक मजदूर 
ही हू । “घायल को गति घायल जाने।” 
भेरे हाथ के सूत की धोती पाच रुपये की हो, तब भी धनी छोग बारह 
रुपये में खरीदने को तैयार है। कहते है, “यह आपके सूत की है, इसलिए हम 
इसे लेते हैं ।” ऐसा वयो ? मैं मजदूरो का प्रतनिधि हु ! जो मजदूरी मुझे 
देते हो वही उन्हें भी दो । ऐसी परिस्थिति में मुझे यही चिता हो गई है कि 
इतनी सस्ती खादी कैसे जीवित रह सकेगी ॥ अब मेरी यह चिंता दूर हो गई 
है । पहले बातनेवाले चिंतित रहते थे कि खादी इसे टिकेगी । आज वैसी 
ही चिता पहननेवालो को मालूम हो रही है। 


श्षद विनोथा के विचार 


याइशतवार हैं। यहा वी जमीन पर वम-से-यम दस हजार वर्ष से वाश्त वी 
जाती है । अमेरिया हिन्दुस्तान से तिगुत्रा बडा मुल्य है, पर आबादी यहा वी 
सिर्फ १२ पराड है। जमीन थी वाइत वेवल ४०० वर्ष पूर्व से हो रही है । 
इसलिए यहा वी जमीय उपजाऊ है भौर वह देश समृद्ध हू। अपने राष्ट्र के 
काशतवारों थे हाथ में और भी धधे दिये जाय तभी यह सम्हछ सबेगा। याइत- 
बार, यानी (१) सेती बरनेवाछा, (२) योपालन बरनेवाल्ना और (३) 
धुनकर फातनेवाल्य। काइतकार की यह व्यास्या वी जाय तभी हिन्दुस्तान में 
काइतकारी टिय सवेगी । 
साराश, यह्‌ वत्तेमान परिपाटी बदलनी ही पडेगी | बहुत छोग दुस' 
प्रकट करते है विः प़रादी का प्रचार जितना होना चाहिए उतना नहीं होता। 
इसमें दुख मही आनद हैँ । सादी वीडी वे बढल अथवा ल्प्दिन वी चाय 
नही हूँ । सादी एवं विचार हैँ । आग लगाने को महेँ तो देर नही छगती, पर 
यदि गाव बसाने यो बहेँ तो इसमें वितना समय छगेगा, इसवा भी विचार 
कीजिए। खादी निर्माण का वाम है, विध्वस वा नही । यह विचार भग्रेजों के 
विचार का शय्ु है । तब खादी वी प्रगति धीमी है, इसवा दु स नही, यह तो 
सद्भाग्य ही है। पहले अपना राज था तब सादी थी ही, पर उस खादी में 
ओर आज की सादी में अन्तर है । आज की खादी में जो विचार है, वह उस 
समय नहीं था । आज हम सादी पहनते है इसके क्या भानी हैं, भह हमें 
अच्छी तरह समझ लेना चाहिए। आज यी खादी का अर्थ हूँ सारे ससार में 
चलते हुए प्रवाह वे! विरुद्ध जाना । यह पानी बे प्रवाह के ऊपर चढना हैं । 
इसलिए जब हम यह बहुत सा प्रतिकूछ प्रवाह--प्रतिकूछ समय जीत सकेंगे, 
तभी खादी आगे बढ सकेगी । ' इस प्रतिकूल समय का सहार करनेवाली मैं 
हू”, यह वह कह सबेगी । “कालो४स्मि लछोकक्षयकत्पवृद्ध ” ऐसा अपना 
विराट रूप वह दिखलायगी । इसलिए खादी की यदि मिल के कपडे से तुलना 
की गई तो समझ लीजिए कि वह मिट गई--मर गई | इसके विपरीत उसे 
'छैसा कहता चाहिए क्ि “सै मिल की तुलना में सस्ती नही, महगी हू ! मै बडे 
मोल की हू । जो-जो विचारशील मनुष्य है, मैं उन्हें अछकत करती हू । में 


राष्ट्रीय अयशास्त्र श्डछ 


सिर्फ शरीर टापने-भर को नही आई, मैं त्तो आपका मन हरण करने आई 
हु ।” ऐसी सादी यकायक कैसे प्रसूत होगी ? वह घीरे-घौरे ही जागे जायगी 
और जायगी वो पकते तौर से जायगी । खादी के प्रचलित विचारो की विरो- 
बिनो होने के कारण उसे पहमनेवालों की गणना पागछो में होगी। 
मैने अभी जो तीन वर्ग बताये है--काइतकार, अन्य धधथा वरनेंवाले 
और जिनके पास घया नहों---उनत सभी ईमानदार मनुष्यो को हमें अन्न देना 
है । इसे करने के लिए तीन शर्तें हूँ । एक तो सर्वप्रथम काइतकार की व्याख्या 
बदलिए। (१) खेती, (२) गो-रक्षण और (३) कातने का काम करनेवाले, 
मे सद काइसकार ह--काश्तकार को ऐसी व्याख्या करनी चाहिए | भषप्न, 
वस्त्र, बैल, भाय, दूध इन वस्तुओं वे विषय में वाइतकार को स्वावरवी होना 
चाहिए यह एक इर्ते हुईं। दूसरी छर्त यह है कि जो वस्तुए काश्तकार तैयार 
करें, वे सव दूसरा को महगी सरीदनी चाहिए। तीसरी बात यह है कि इतके 
सिवाय बाकी मे चीजे जो काइतकार को लेनो हो वे उसे सस्ती मिलनी 
चाहिए । अन्न, वस्त्र, द्रुघ ये नस्तुए महगो, पर घडी, ग्रिछास-जैसी वस्तुएं 
सस्ती होती चाहिए । वास्तव में दूध महया होना चाहिए जो हैँ सस्ता, और 
मिल्ास सस्ते होने चाहिए जी है महगे । यह आज की स्थिति हैं । आपकी 
यह विचार रूढ़ करना चाहिए कि अच्छे-से-अच्छे ग्रिास सस्ते और मध्यम 
दूध भी महंगा होता चाहिए। इस प्रकार का अर्थशास्त्र आपको तैयार 
करना चाहिए। खादी, दूध और अनाज सस्ता होते हुए कया राष्ट्र सुजी ही 
सकेया ? इने-गिनें कुछ ही नौकरों को नियमित रूप से अच्छी तनव्वाह 
मिलती है, उतनी बात छोडिए | जिस राष्ट्र में ७५ भ्रतिश्मत वाश्तकार हों, 
उसमें यदि ये वस्तुएं रारती हुईं तो बह राष्ट्र मैसे युखी होगा ? उसे सुसती 
थनाने के लिए खादी, दूध, अनाज, ये काइतकारों को चीजें महगों और 
बाकी वी चीजें सस्ती होनो चाहिए। 
मुझसे ल्योेग बहते हैं, “तुम्हारे ये सव विचार प्रतिगामी हैं । इस बीसवी 
सदी में तुम गाधीवाले लोग यप्न-विरोष कर रहे हो।” पर मैं कहता हू नि क्या 
आप हमारे मने की बात जानते हैं ? दम सब सत्र-विरोघी हैं, यह बापने वैसे 


१४८ विनोबा के विचार 


समझ लिया ? में कहता हु कि हम यत्रवाले ही है । एकदम आप हमे समझ 
सके यह बात इतनी सरल नही है। हम तो आपवो भी हजम कर जागेवारे हैं । 
में यहता हू कि आपने यत्रो वा आविष्कार किया है न ? हमे भी वे सान्य है । 
काशतकारो की वस्तुए छोडकर वावी की वस्तुए आप सस्तो कीजिए। अपनी 
यत्र-विद्या काइतकारो के धधो के अलावा दूसरे धधो पर चछाइए और वे सारी 
वस्तुए सस्ती होने दीजिए । पर आज होता हैं उत्टा । वाइ्तकारों की वस्तुए 
सस्ती, पर इतने यत्र होते हुए भी यत वी सारी वस्तुए महंगी ! में खादी- 
वाला हू, तो भी यह नही कहता वि चवमक से आग्र पैदा कर छो। मुझे भी 
दियासलाई चाहिए । काशतकारो को एक पैसे मे पाच डिबिया वयों नही देते ? 
आप कहते है कि हमने बिजली तैयार वी और वह गाववात्णे वो चाहिए। तो 
दीजिए न आध आने में महोने भर ! आप खुशी से यत्र निकालिए, पर उनवा 
बैसा उपयोग होना चाहिए जैसा में बहता हू । वेछे चार आने दर्जन होगे 
चाहिए और आपके यश्रों की बनी वस्तुए पैमे-दो पैसे में मिलनी चाहिए । 
मबखन दो स्पये सेर्‌ आपको काश्तवारो से खरीदना चाहिए । यदि आप कहें 
कि हमे यह जचता नही, तो काइतकार भी कह दें कि हम अपनी चीज खाते 
है, हमारे खाने के बाद बचेगी तो आपको देंगे । मुझे बताइए, कौत-्सा 
काश्तकार इसका विरोध करेगा २ 
इसछिए यह खादी का विचार समझ छेता चाहिए। बहुतो के सामने यह 
समस्या है कि खादी महगी हुई तो वया होगा ? पर विनका ? किसानों को 
खादी खरीदनी नही, बेचनी है । इसलिए उनके लिए खादी महगी नही, वह 
उन्हें दूसरों को महंगी बेचनी है । 
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मेरा यह बराबर अनुशव रहा है वि शहरातियो की अपेक्षा देहाती अधिन' 
बुद्धिमान्‌ होते हैं। शह्दराती जड है । जड मपत्ति की सोहबत से जड़ बन गये है। 
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भैं आज देहातो वी जागृति के बारे मे दो झब्द क्हूगा । आजकल क्सिनो 
बे! सगठन के लिए क्सान-सभाए कायम वो जा रही है । छोग मुझसे पूछते 
है, “क्सान-सभाए बन रही हैँ, यह देसवर तुम्हे कैसा लगता है २” मै 
कहता हू, (बया मैं इतना जड हू वि विसान-सभाजो की स्थापना से खुश न 
होऊ २?” किसान-सभाए बनानी चाहिए और गाव-गाव में बननी चाहिए । 
छकेक्नि इसके सबध में दो बातो पर ध्यान देना चाहिए। डाली जबतक पेड से 
जुडी रहेगी तभी तक उसे पोषण मिलेगा । जलूग होते ही वह तो मूल ही 
जायगी, साथ ही पेड वो भी नुकसान पहुचायगी । पचास साल्‍ऊू पहले छगाये 
हुए जिस वृक्ष की छाया में यह सभा हो रही है, उसे छोडकर किसान-सभाए 
यदि अलग हो जाय तो इससे उनका नुक्रान तो होगा ही, साथ ही पेड की 
भी हानि होगी | इसलिए किसानो का सारा सगठन काग्रेस से अविरुद्ध ही 
होना चाहिए । काग्रेस के अनुकूल! से यह मतलूव नही है कि वे सिर्फ अपने 
नाम में कही कांग्रेस” झब्द ऊूगा दे । आजकल 'स्वराज्य' शब्द का महत्व हैं । 
इसलिए कई सस्याएं उसे अपने नाम के साथ जोडती है--जैसे 'वर्णाश्रम- 
स्व॒राज्य-सघ' । मेरा मतरूब इम तरह वी जनुकूलता से नही है। 'काग्रेस के 
अनुक्छ! से मतलब यह हैं कि उनकी वृत्ति और दृष्टि अपने आदोछन में कांग्रेस 
को शक्ति बढाने की होनी चाहिए। 
काप्रेस के हाथो मे राजशक्ति आ गई है, इसका क्‍या अर्थ हैं ? दही मे से 
सारा सकवन निकाल लेने पर सरकार ने मट्छे का चोथाई हिस्सा हमारे लिए 
रख दिया है। यही चार आना मट्ठा ग्यारहो प्रातों मे बाट दिया है। उनमे से 
हमारी हुकूमत सात प्रातो में है । यानी ढाई जाने मद्ठा हमारे पल्ले पडा है 
आप पूछेंगे कि फिर हमने यह स्थिति क्यों मजूर की ? मेरा जवाब है, “फ्ल्चर 
लगाने के लिए ।” भारत के बडे बडे नेताओ ने निमचय् किया कि ब्रिटिश 
सत्ता की घरन में कह जो जरा-सी दरार पड गई है, उसमें फच्चर लगा दी 
जाय | अगर इस उद्योग में फच्चर के ही टूट जाने का अदेशा होतः तो यह 
स्थिति क्दापि स्वीकार न की गई हाती | छ्लेकिन उन्हे विश्वास है कि उनको 
फ्च्चर फौलाद वी बनी हुईं हैं। पर याद रहे, वे दछ फच्चर लगा देने से हो काम 
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नही चछता। उसपर घन की चोटें भी मारनी पडती है । हमारे आदोलन 
, उस फच्चर पर लगाई जानेवाली चोरों है। 
इसलिए हमें आदोलन बडी कुशलता से करना चाहिए । जिन्हें हमने 
अपना मत देकर भेजा है, उनके काम में हमारे आदोलन से मदद ही पहुचे, 
इसकी सावधानी हमें रखनी चाहिए । हमारी भागे ऐसी हो और ऐसे ढग से 
पेश की जाय कि हमारे प्रतिनिधि सोने तो न पाय, लेक्नि उनका बल भी 
किसी तरह कम न होने पाय | 
मै त्रोधी आदमी हू । त्रोधी ओर सच्चे आदमी वी जीभ अवसर खुज- 
छाती रहती है। तुकाराम का यही हाल था। उन्होने “मेरा तो मुह णुजछाता 
है”, कहकर भगवान्‌ को खूब खरी-खरी सुनाई । मैं यह नहीं कहता कि 
किसान सभावाछे कम जोर से बोछे, लेकिन तुकाराम के समान उतका जोर 
प्रेम का हो । तव उनका जोर उनके प्रेम का लक्षण माना जायगा । बिता 
प्रेम का जोर दिखाने का परिणाम यह होगा कि जिनसे हम सब एक होवर 
लड़ना चाहते है, वे तो सुरक्षित रहेंगे ओर जिन्हें हमने चुनकर भेजा है, 
जनसे हम लड़ते रहेंगे । 
छूगन चाहे कितनी ही हो, छेकिन अगर बुद्धि चली गई तो सबशुछ 
चला गया । बोलने में हमेशा विवेक रहे ॥ हम जो कुछ कहें, उसके समूत 
और अक पेश करें । स्वराज्य लड्डू तो है, छेकिन मेथी का लड्डू है । उसमें 
जिम्मेदारी का कडुआपन ह । हम स्वराज्य क्यो चाहते है ? इसलिए वि 
अडचनो को दूर करने में अपनी बुद्धि लगाने का मौका हमें मिले । आज हमें 
बुछ भी नही करना पडता, इसलिए हम जड होगए है । कल अग्रेज यहां मे 
अपनी फौन हटा लें तो हम मुस्तीबत में पड जायगे, लेविन हम यह चाहते हैं, 
क्योकि उप्त हालत में हमें अपनी अवल छगाने वा मौवा मिलेगा। हमे जो 
'मडगिल' भात दिया जा रहा है, वह हम नही चाहते । हमें तो जरा बरारी 
रोटी चाहिए। बुद्धिमता के जो-जो क्षेत्र आज हमारे लिए बिल्वुल बन्द है, ये 
थोडे-बहुत खोल दिये गए हैं। इसलिए स्वराज्य वी जिम्मेदारी वा खयाए 
रखकर विसानों यों अपने आदोलन सोच-विचारक्र समझदारी के साथ 
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चलाने चाहिए । अपने मुह से निकलनेवाले शब्दो की उन्हें तौछ-त्तौ़कर 
कहना चाहिए। “ब्रह्म वाक्य” के समान “विसान-वाक्य” भी भाषा का मुहा- | 
बरा बन जाना चाहिए। सवका यह विश्वास हो जाना चाहिए कि बिसानो का 
बाय कभी असत्य या गैर-जिम्मेदार हो ही नही सकता | आज भी सरकार का 
हाथ कम मजबूत नही है, बह खासा भजबूत है | छेक्लि उसे पकडने की 
हिम्मत हमने छोगो के वऊ पर वी है । इसलिए लोगो के आदोलन जीश से 
भरे हुए, उत्साहवर्धक, कितु प्रेमयुक्त और विवेक तथा सत्य के अनुकूल 
और अपने प्रतिनिधियों की ताकत यढाने की दृष्टि से होने चाहिए। 
समर्थ रामदास ने कहा था कि आदोलन में सामर्थ्य हैँ ।छेक्नि हमः 
समझ बैठे है कि बकवास में ही बल हैं। आजकल की हमारी सभाए' 
निरी वकवास होती है । एक समय यथा जब फाप्रेस सरकार फे सामने केवछ 
शिकायतें पेश करनेवाली सस्था थी। उस समय वह भी शोभा देता था। 
जिमि बालक फरि तोतरि बाता ६ 
सुननहि मुदित सच पितु अर साता ॥ 
कछैकिन बडे होने पर ? चालीस साल की बाद भी अगर हम फिर यह 
दीजिए', 'वह दीजिए, यह नही हुआ', 'वह नही हुआ, आदि शिकायतें 
सरबंगर के सामने पेश करते रहें, तो लव और अब सी हालत में अतर ही बया 
रहा ? यह दीजिए, वह दीजिए---लेकिन दीजिए! कहा से ? असली 
शक्ति तो ग्राम-सगठन हैँ । जनता की शक्ति बढनी चाहिए । रो-घोकर भीख 
मागने से थोडे ही वह बढेगी ? हिंदुस्तान की आथिक तबाही अग्रेजो के व्या- 
वार कै कारण हुई है। जबतक देहात की दवित नही बढ़ेगी, हिंदुस्तान सपन्न 
कैसे होगा ? 'छूगान भाफ करो, छगान भाफ करो, कहकर अपने दुखडे 
रोने से क्या होगा ? वाग्रेस को वदोछत हमें आदोलन करने के छिए आधार, 
खआाइवासव ओर सुयोग प्राप्त हुआ है | इससे अधिक कुछ नही हुलक 
है । लेकिन हम तो यही समझने छग्रे है कि जैसे हम मजिल पर ही पहुच 
गए हो । बनचराई माफ हो गई, राजाजी को खादी के लिए दो लाख स्पये 
मिल यये । हमने समझा बस अब तो अजिल अत ही गई । दसीको ये वकवाक 


श्पर विनोवा के विचार 


कहता हू । खादी के लिए दो छाख ! अजी, दो सौ करोड भी काफी न होगे। 
सारे देश को हमे खादीमय बनाना है | दो छाख से क्या होता हैं ? लेकिन 
यह काम कोई भी सरकार नहीं कर सकती | यह तो जनता को ही करना 
चाहिए। 
हमारे देहाती भाई शहरातियो से अच्छी तरह लड़ते भी-तो नहीं । 
देहाती चीजो के भाव बहुत गिर गये है । शहरी चीजे महगी विकती है । 
देहातियों को चाहिए कि वे शहराती दूकानदारो से कहे, “घडी के दाम बीस 
रुपये बताते हो, दो रुपये में दे दो । मेरा मवखन छ आने सेर मागते हो ? 
तीन रपये सेर दूगा । इसके लिए मुझे इतनी मेहनत और ख्चे जो करना 
पडा है|” 
देहातो को सहयोग से पजी जुटाकर भाति-भाति के उद्योग शुरू करने 
चाहिए । इसके छिए कोई रुकावट नही हैं। सरकार से आपको उचित सर« 
क्षण मिल सवता हूँ । यदि हम ऐसा कुछ करेगे तो हमारी हलचले 'आदोलन' 
के नाम की अधिकारिणी होगी । वरना सारी हरूचले निरी बकवास और 
हडबडाहट ही सिद्ध होगी ! हरएक गाव को एक छोटा-्सा रासप्ट्र समझकर 
वहा वी सपत्ति बढ़ाने का सामुदायिक दृष्टि से विचार होना चाहिए। गाव के 
आयात और निर्यात पर गाँव की चुगी होनी चाहिए | जब हम ऐसा वरेगे 
तभी हम अपनी सरकार को बल प्रदान कर सकेगे, वरना हमारे आदोून 
फिजुल है । 


४ ३३४ 
राजनीति या स्वराज्यनोति 
एक भिसारी सपने में राजगहदी पर बैठा । उसे यह वठिताई हुई वि अब 


राज वैसे चलाऊ ? बेचारा सोचने छगा , “प्रधान मत्री से में कया वह ? 
सेनापति मेरी कैसे सुनेगा २” आखिर भिखारी का ही तो दिमाग ८हरा | 
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वह कोई निर्णय न कर सकता था । छुछ देर के बाद उसकी नींद ही खुछ गई 
और सारे प्रश्न हलू होगये । 
हमारे साथ भी ऐसा ही कुछ होने जा रहा हैं । यह मानकर कि हिंदुस्तान 
को स्वराज्य मिल चुका है, लोगो ने विचार करना शुरू कर दिया । उन्हे 
एकदम विश्वरूप दर्शन होगया । “बाह्य आज्मण का क्‍या करें, भीतरी 
बगावत और अराजक्ता का सामना कैसे करे ?” एक ने कहा, “हिंसा किसी 
काम नही आयगी ।” दूसरे ने कहा, “अहिसा के लिए हमारी तैयारी नही है।" 
तीसरा बोल उठा, “कुछ अहिसा, कुछ हिंसा, जो कुछ बन पडेगा, करेंगे । 
फिलहाल हम गाधीजी को मुक्त कर देंगे। सरकार के साथ तो हमारा अहिसा- 
त्मक सहयोग है ही, लेकिन देखा जायगा | अगर ईश्वर की कृपा से सरकार के 
दिल में सुबुद्धि उपजी और उसने स्वराज्य का शब्दोंदक (दान का शाब्दिक 
सकल्‍प) हमारे हाथ में दे दिया तो हम उसके युद्ध यव की सहायता करेगे। 
इग्लेंड के पास शस्त्र-सामग्री हैं और हमारे पास जन-बल है। दोनो को मिलाने 
से बहुत-सा सवाल हू ही जायगा ।” तात्पर्य यह कि हमने अभी स्वराज्य 
हासिल नही किया है, इसलिए बिचारो की ये उलझने पैदा हो रही है । 
अगर हमने अहिंसा की शक्ति से स्वराज्य प्राप्त कर लिया होता था प्राप्त 
करनेवाले हा---और कार्य-समित्ति तो साफ-साफ कह रही हैं कि स्वराज्य 
शभाप्त करने के लिए हमारे पास अहिसा के सिवा दूसरी शबित नही है---तो 
उसी छावित दारा आज की सारी समस्याए कंसे हल की जा सकती हूँ, यह हमें 
सुझता या सूझेगा । आज तो श्रद्धा दढ करने का सवाल है। यह कदम-ब-क्दम 
अर्थात्‌ क्रमण ही होती है । यही ज्ञान की महिमा है। 
छेकिन आज क्या हो रहा हूँ ? हमारे नेता गिदग्रिडाक्र सरकार से यह 
बिनती बरतें हुए देख पडते है वि “गाधीजी का त्याग करना हमारे लिए 
आसान नही यार । लेकिन इतना कठिन त्याग करके भी सहयोग का हाथ 
आपकी त्तरफ बढाया है। सरकार, हमे स्वराज्य वा वचन दें दे और हमारा 
सहयोग ले ले ।” 
इस विचित्र घटनापर ज्यो-ज्पो विचार करता हु त्यों-त्यों विचार को 
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अधिकाधिक व्यधा होती हैं। मान लीजिए, सरकार ने यह विनती स्वीकार 
कर ली और सरकार के युद्ध-यत्र में काग्रेस दाखिल होगई । तो जिस क्षण 
चह स्वराज्य का वचन प्राप्त करती है, उसी क्षण स्वराज्य के अर्थ को वह 
सैकडो वर्ष दूर ढकेल देती है। ऐसी परिस्थिति उत्पन्न हो रही हैं। 
जिसने हिंसात्मक युद्ध में योग देने का निश्चय कर लिया, उसने शुरू- 
शुरू में न्‍्याय-अन्याय का जो कुछ थोडा-बहुत विचार किया हो सो किया हो, 
लेकिन एक बार युद्धचक्र में दाखिल हो जाने वे बाद फिर तो न्याय-अन्याय 
की अपेक्षा बलाबल का विचार ही भुख्य हो जाता है। 
हिंसा का शस्त्र स्वीकार करने के बाद बलावल का ही विचार मुख्य है । 
हमारे पक्ष में अगर कुछ न्याय हो तो ठीक है, न हो तो न सही । हिंदुस्तान या 
दुसरा कोई भी देश अगर आज के यात्रिक ससार की हिंसा मे शामिल होगा तो 
उसे न्याय और लोकतत्र की भापा तक छोड देनी होगी । 
ब्रिटेन से आज हिंसात्मक सहयोग करने के लिए तैयार होने का अर्थ केवल 
अहिंसा का परित्याग ही नही है, बल्कि हिंसा के गहरे पानी में एकदम उतर 
जाना है। “हम हिंदुस्तान के बाहर आदमी नही भेजेंगे”, यह कहना मुमविन' 
नहीं , क्योकि हिंदुस्तान का बचाव-जैसी कोई अलग चीज ही नही रह जाती। 
अफ्रीका का किनारा, भूमध्यसागर आदि सबको हिंदुस्तान की ही सरहदें 
मानना पडेगा। दूसरा कोई चारा नही । 
, अर्थात्‌ काग्रेस की बीस सार की कमाई और उसवी बदौलत ससार में 
पैदा हुई आशा तो हवा हो ही गई, लेकिन साथ-साथ हिंदुस्तान की हजारो 
वर्ष की कमाई भी अकारथ गई। हिंदुस्तान का जितना इतिहास ज्ञात है, उसमें 
हिंदुस्तानी अपने देश के बाहर स्वेच्छापूर्वव सहार के लिए गए हो, ऐसा एक 
मी उदाहरण नही । यह भी सभव नही कि हम सिर्फ बचाव के लिए हिंसा 
करें, हमले के लिए नही । कोई भी मर्यादा नहीं रह सकती । 'अमर्यादा- 
पुरुषोत्तम' ही हमारे इष्टदेव होगे, और हम उनकी पूर्ण उपासना बरेंगे तमी 
सफल होगे । 
और फिर ससारमभर से दुश्मनी मोल छेने का साहस हम किस बिरते पर 
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कर सकते है ? आज जितनी दूर तक दिखाई देता है, उतने का विचार किया 
जाय ठो यही कहना होगा कि इग्लैंड के बल पर | इस बात पर भी विचार 
करना जरूरी है । जिस राष्ट्र में जमीन का औसत फी आदमी एक एकड है 
उस राष्ट्र के लिए---अगर वह दूसरे राष्ट्रो को लूटने का खयाल छोड दे 
तो--चाहे वह्‌ कितना ही जोर क्यो न मारे, फौज पर ज्यादा खर्च करना 
नामुमक्नि है ।और सौभाग्य से हिंदुस्तान की आधिक परिस्थिति में कितनी 
ही उन्नति क्यो न हो, उसके लिए यह बात सभव भी नही है। 
“हिंदुस्तान के लिए बहुत बडी फौज रखना मुमक्नि नही, इसलिए उससे 
बिना फौज का रास्ता ही आसान पडगा”---यह बात जवाहरछारूजी भी 
कभी-कभी कहा करते है । इस तरह का राष्ट्र स्वाश्रयी (अपने भरोसे) 
रहकर शत्रु-निर्माण-कला का प्रयोग नही कर सकता ॥ फरूत उसे पराश्रित 
होकर (दूसरो के मरोस ही ) उस कल के प्रयोग करने होगे । इसका जर्य क्या 
होगा ?--इग्लैड से आज हम निरे स्वराज्य का ही नहीं, बल्कि बिस्कुछ 
पक्‍्के---धूर्ण स्व॒राज्य का बचन ले लेते हैं और वह उसने सप्रेम, सधन्यवाद' 
और सब्याज ( ब्याज सहित ) छौटा देते है। भगवान ने अर्जुन को 
शीता का उपदेश दने के बाद उससे कहा, “तू अपनी इच्छा से जो कुछ करना 
हो सो कर (” और फिर कहा, “सब कुछ छोडकर मेरो शरण आ ।” दोनो का 
सम्मिलित अर्थ यह है कि “तू अपनी खुशी से मेरी शरण आ |" ईदवर के लिए 
भकक्‍त को यही करना चाहिए। इस्लेड के लिए हमें भी वही करना होगा। 
मैप्ठिक' अहिंसा को ताक पर रखकर सरकार से हिसात्मक सहयोग--- 
अर्थात्‌ सरकार और दूसरे हिसानिष्ठ छोगों के हिंसात्मक सहयोग की 
स्वीकृति---की नीति की यह सारी निष्पत्ति ध्यान में लाने पर यहो कहना 
पडता है कि शस्त्रास्त्र और यादवी वी सेना छेकर कृष्ण को छोडनेयाले जज 
दुर्योधन का ही अनुकरण हम कर रहे हैं । इसके बदले अगर काग्रेस अपनी 
अहिसा मजबूत करे, अनायास मिलनेवाले स्वराज्य को आश्या का हो नहीं, 
बल्कि कल्पना का भी त्याग कर दे, अपने सहयोग का अर्थ नैतिक सहयोग 
घोषित कर दे, और स्वराज्य का सबंध वर्तमान युद्ध से न जोडकर जिस 
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प्रकार मिट्टी से श्री गणेशजी बी मूत्ति वा निर्माण किया जाता है, उसी प्रकार 
अपनी छ्क्तित से ययासमय अपने अम्यतर से स्वराज्य का निर्माण करने की 
कारीगरी अब्तियार बर ले, तो वया यह सब प्रकार से उत्तम नही है ? 
ऐसा स्वराज्य किसीके टालने से टू नही सकता। सूर्य भगवान्‌ के समान 
बह सहज ही उदित होगा। सूर्य तो पूर्व दिशामे उदय होता है, छेकिन उसका 
प्रवाश और गरमी ठेठ पश्चिम तक सभी दिधाओ में फैलती है । स्वराज्य वे 
विषय में भी यही होगा ।“उसका जन्म तो हिंदुस्तान में होगा, छेकिन उसकी 
चदौरत सारी दुनिया के लिए मुक्ति का रास्ता खुल जायगा। उसका शतु पैदा 
होने से पहले ही मर जायगा। भीतरी दगरे-फसाद की सभावना मिठाकर ही 
उस स्वराज्य का आविर्भाव हुआ होगा, इसलिए भीतरी कलह के निवारण का 
सवाल यामने आयगा ही नही । यही हाल बाह्य आक्रमण का भी होगा। या 
अगर यह मान भी लिया जाय कि इन दो समस्याओ के अवशेष कायम रहेगे 
तो भी उनको हल करना आज जितना वठिन मालूम होता है, उतना नहीं 
माछूम होगा। यह स्वराज्य कितनी ही देर में क्यो न मिले तो भी वही जल्दी- 
से-जल्दी मिछेगा वयोकि वही 'स्वराज्य' होगा और वही चिरजीबी होगा। 
लेकिन कुछ छोग यह शका करेगे कि हिंदुस्तान को क्या सचमुच 
अहिसा से स्व॒राज्य मिलेगा ? यहा इस शका का विचार करने की जरूरत 
नहीं हैं , क्योकि यह शका ही नही है । यह तो निष्च्रिय लोगो वा निश्चय हूँ । 
वे यह जानते है कि' हिंदुस्तान वे लिए अहिंसा से स्वराज्य प्राप्त करता सभव 
नहीं और उनका यह विद्वास हैं वि. अहिसा से कभी व्सीको स्व॒राज्य मिल 
ही नहीं सकता | इसलिए निष्क्रिय रहकर आलोचनात्मक साहित्य की वृद्धि 
करना उनका निश्चित कार्यत्रम हैं। तब उनके पीछे पडने से क्या फायदा ? 
इसके अलावा, कांग्रेस आज तक यह मानती है कि सगठित अहिसा ही 
स्वराज्य वा एकमात्र व्यवहार्य साधन है, और ऐसे विचारवाले लोगो वे” 
ही लिए यह लेख हैँ । हे 
छेकिन वाग्रेसवालो बे दिमाग में कुछ दूसरी तरह की गडबडी पैदा हो 
रही है। एवं व्यवस्थित सरकार का सामना ब के स्वराज्य प्राप्त करना और 
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एवाएक होनेवाले वाहरी हमलछे या अदर्नी रूडाई-झगडों का निवारण 
करना, दोनो उन्हे बिल्तुल भिन्न वोटि की समस्याए प्रत्तीत होती है । उनके 
सामने यह जटिल समस्या है कि पहली बात तो हम अपनी टूटी-फूटी अहिसा से 
साध सकते है, लेकिन दूसरी वात वलवानों वी नैष्ठिक अहिसा के विता सघ 
ही नही सकती । वह नेप्ठिक अहिंसा हम वहा से छाय ? 
मेरे नम्र विचार में यह एक मम हैँ और इसका निवारण होना नितात 
आवश्यक है । जिस प्रकार स्वराज्य-प्राप्ति नैष्ठिक अहिसा के बिना असभव 
है. उसी प्रकार स्व॒राज्य-रक्षण भी नृप्ठिक अहिसा के बिना असभव हूँ । 
अवतक दुर्वल/ की अहिंसा का एक प्रयोग हमने किया | उसकी बदौछत 
थोडी-बहुत सत्ता मिली या मिलने का आमास हुआ मै आभार कहता हू, 
कारण, काग्रेस के शामन-काल मे जो-जो विचित्र घटनाएं धढी, उन्हें हम जानते 
ही है । फिर भी, उसे जाभास कहने के बदले यही मान लिया जाय कि हमने 
थोडी-बहुत सत्ता प्राप्त कर ली । परतु इस सत्ताभास अथवा इस अव्प सत्ता में 
और जिसे हम स्वराज्य कहते हैं और जिसके पीछे 'पूर्ण' विशेषण लगाये 
बिना हमारी आत्मा को कल नही पडती, उस हमारे उद्घोषित ध्येय मे जमीन्‌ 
आसमान का अन्तर हैँ) यह अतर चाहे जैसी मिलावटी और अव्यवस्थित 
अहिसा से नहीं काटा जा सकता | उसके लिए बलवानो की पराक्रमी अहिसा 
की ही जरूरत होगी, यह समझ लेने का समय अब आगया है। जितनी जल्दी 
हमारी समझ में यह बात आ जायगी, उतनी ही जल्दी हमारे विचारों की 
गुध्यिया सुलभ जायगी। 
जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, स्वराज्य गणेशजी की वह मूर्ति हँ 
जिसका निर्माण हमें मिट्टी मे से करना है| नदी के प्रवाह के साथ बहकर आने 
बालन वह नर्मंदा-गणेश नही है । हमारे कुछ बुजुर्गों और बडे-वूढो की यह 
समझ हो गई हूँ कि हमने जो कुछ थोडा-बहुत अहिसा वा भदर्शव क्या है, 
उससे मानों भगवान्‌ प्रसन होगए है और उन प्रसन्न भगवान्‌ ने दमारे 
सकटठ-मोचन के लिए गह युद्ध भेज दिया है। शुद्ध भाव से किये हुए हमारे 
उस अल्यात्या अयातता औट नणाकाप्ग कटे इसा अपरपाएर कया के सथोगा से' अब 
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हमारा थार्य जल्दी ही सिद्ध होनेवाला हैँ । इस वल्पना ये भवर जाल में 
पडने वे कारण हम इस गफ्लत में हे विः हमारी कमजोर अहिंसा भी हमें 
स्वराज्य मे बरवस ठपेल वर ही रहेगी | लेविन इसवे' विपरीत अनुभव हुआ 
ओर इग्लैंड ने सचमुच हमें स्वराज्य दे भी दिया तो भी यास्तव में स्वराज्य 
नही मिलता, अपनी यह राय मैं ऊपर पेश कर चुका हू । 
तब यह सवाल उठता है कि “बया आप ध्यवस्थित सरवार से छोहा लेना 
और बाह्य आक्रमण तथा भीतरी अराजवता या प्रतीवार बरना, इन दो 
बातो में कोई फर्क ही नही करते ?” उत्तर यह है कि “वरते हैं और नही भी 
करते ।” एक क्षेत्र में दुर्वड अहिसा से काम चल जायगा और दूसरे क्षेत्र में 
बलवती अहिंसा की आवश्यकता होगी, इस तरह का कोई फर्वे हम नहों 
करते । यदि स्वराज्य का अर्थ पूर्ण स्वराज्य हो तो दोनो क्षेत्रों में बछबती 
अहिंसा की आवश्यकता होगी । लेकिन व्यवस्थित सरवार से टक्कर लेने में 
चउसकी जो कसौटी होगी, उससे भिन्न प्रवार की कसौटी दूसरे क्षेत्रो के लिए 
होगी, यह फर्क हम करते है । उसमें भी मै भिन्न प्रकार की कसौटी करता 
हू । अधिक कडी वसौटी भी निश्चित रूप से नही करता और न 'कम कडी' 
ही वरता हूं 
इसपर कुछ छोग कहते हैं, “तुम्हारी सारी चातें मजूर है, लेकिन 
व्यक्ति की हैसियत से | नैप्ठिक अहिंसा में हमारी थ्रद्धा है। हम उसकी तैयारी 
भी करेंगे। लेकिन हम जनता के प्रतिनिधि है। इसलिए हमारे सिर्फ पैर ही 
नही छडखडाते, दिमाग भी डगमगाने छगता है । क्या आज कौ स्थिति में 
जनता के लिए अहिंसा हितकर होगी ? हमारी राय मे न होगी।” 
इसके जवाब में दूसरे कहते है “अखिल भारतीय याग्रेस वमेटी से फैसला 
करा लें।" 
मैं कहता हू, “यह सारी विचारधारा ही अनुपयुवत है। आम जनता+- 
जिसकी गिनती चालीस करोड से वी जाती है, वह जनता --हिंदुस्तान की 
जनता-जैसी प्राचीन और अनुभवी जनता--अनेक मानव-समूह से बनी हुई 
जनता--बिना किसीसे पूछे-ताछे अहिसक मान छी जानी चाहिए । उसे 
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यरबस हिंसा, के दल में ढ्केलना या उसकी अहिंसकतां का सबूत्त 'अखिल 
मारतीय' नाम घारण करनेबाली काग्रेस-कमेटी से मागना नाहक समय नष्ट 
करना है । हिंदुस्तान को जनता अहिंसक, अहिसक ओर अहिसक ही है । 
बह 'अहिसावादी' नही है । वह वाद! तो उसके नाम पर विढान्‌ सेवको कौ 
खडा करना हैं । वह 'अहिसाकारी” भी नही हूँ । यह कार्य उसकी तरफ से 
उसके सत्याग्रही सेवको को करना हैं । उन दो को मिलाकर उससे 
“क्या तू अहिंसावादो है?” और “क्या तू बहिसाकारी है ?” ऐसा ऊटपटाय 
प्रश्न नहीं पूछना चाहिए | अगर व्यवितगत रूप से अहिंसा में हमारी श्रद्धा 
हो तो अहिंसा से शक्ति का निर्माण करना हमारा कततंञ्य है । इस कार्य में 
जनता का उत्तम आश्षीर्वाद सदा हमारे साथ हैं । अहिसा-जैसे प्रश्न के विधय में 
जनता के मत-परिज्ञान की जरूरत नही, उसका स्वभाव-परिन्नान काफी है । 
इसपर फिर चुछ कोण कहते है, “यह भी माना, छेकित हमारा इन त्तो 
तुरत का है । अगर अहिंसा का आग्रह छेकर बै८ जायगे चो हम तैयारी त्तो 
करेंगे, दावित भी प्राप्त करेंगे और यथासभव सिद्धि भी प्राप्त कर लेंगे, लेकिन 
बतंमान काल में तो हम बिल्कुल ही एक कोने में पडे रहेगे। दूसरे आगे आयगे । 
सरकार उनकी सहामता ले लेगी और राजनीति में हम पीछे छूट जायगे ।" 
कोई हर्ज नही | हमे रानकरण (राजनीत्ति) से सरोकार ही नही । हमें 
».. सो स्वराज्यकरण (स्व॒राज्य-नीति) से मतलब है । जैसा कि भाधीजी ने 
४ लिखा हैं, “जो आगे बढेंगे, वे तो भी हमारे भाई-बद हो होगे” मै तो कहता 
हूं कि अपनी इस पवित्र स्वराज्य-साधना में ईश्वर से हम यही भ्रार्यत्ा करें कि 
बह हमें चाहे जिस कोने में फेंक दे, छेकिन अम या भोह सें न डाके | हम 
स्व॒राज्य-साधक हूँ, हमें राज्य-कामना का स्पर्श न हो ! 
“नत्वह फामपे राज्यस्‌ ४ 
ए२०३-४० 
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बीग बरस मे मैने कुछ पिया है तो सार्वजनिव वाम ही किया है । जब 
विधार्थी अवस्था में था तब भी मेरी प्रवृत्ति सा्वजनिव सेवा वी ही थी | यो 
बह सबते है वि जीवन में मैंने सिवा सार्दजनिव सेवा ये न वुछ विया है, न 
ब्रमने वी इच्छा ही है। पर मेरा आशय है वि' जिस प्रवार सार्वजमिब' सेवा 
और छोगा ने यो है वैसी मैने नही पी । यबेरे एव भाई ने मुझसे पूछा, “आप 
बाग्रेस म नही जायगे कया ?” मैने बहा वि, “मै तो माग्रेस मे वमी नहीं 
गया ।” सेवा वी मेरी पद्धति और प्रवृत्ति वाग्रेस मे जाना और वहा बहस 
वरना नही रही है । इसवा महत्व में जानता हू सही, पर यह मेरेलिए नहीं 
है । मै बाग्रेस वी प्रवुत्तिया मे अनभिज्ञ नही है । विचार बरनेवाछे भाई तो 
बहुत है । में तो उन छोगा में हू जा मूव सेवा वरना चाहते है । पिर भी मेरी 
सेवा उतनी मूव नहीं हो सकी जितनी कि मै चाहता हू। मेरी सेवा वा उद्देश्य 
भवित-भाव है । भक्ति-भाव से ही मैं सेया वरता हू और वीस साल से प्रत्यक्ष 
सेवा कर रहा हू । प्रचार अभी तब' न क्या है और न आगे बरसे की सभा- 
बना ही है। 
मैने एक सूत्र-सा बना छिया है, “सेवा व्यक्ति की, भक्ति समाज की ।/ 
व्यक्ति की भकित से आसक्ति बढती है, इसलिए भवित समाज की करनी 
चाहिए। सेवा समाज की करना चाहे जो कुछ भी नहीं कर सकते | समाज तो 
एक कल्पनामात्र है। कतपना की हम सेवा नही वर सकते । माता वी सेवा 
करनेबाछा लड़का दुनिया भर की सेवा करता है, यह मेरी धारणा है। सेवा 
प्रत्यक्ष वस्तु वी ही हो सकती है, अप्रत्यक्ष वस्तु की नही । समाज अप्रत्यक्ष, 
अव्यकेत या निर्मुण वस्तु है। सेवा तो वह है जो परमात्मा तक पहुचे | आज- 
कल सेवा की दुछ अनोखी-सी पद्धति देखने मे आती है । सेवा वे छिए हम 
विशाल क्षेत्र चाहते है । पर अगर असछी सेवा करनो है, सेवामय बत जानता 
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है, अपनेको सेवः में खूपा देना है, तो किसी देहात में चले जाइए | मुझसे एक 
भाई ने कहा कि “बुद्धिशाली छोगो से आप बहते है कि देहात में चले जाइए । 
विश बुद्धि के विस्तार के लिए उतना लबा-चोड क्षेत्र वहा कहा है?” मैने 
कहा कि, “ऊचाई तो है, अतत आकाग् तो है ? वह लवा सफर नही कर 
सबता। पर ऊचा सफर तो कर सकता है, गहरा तो जा सकता है ?” सत 
इतने ऊचे चढते थे कि उसका कोई हिंसाव नही मिलता । कोई बडे-सेन्बडा 
विज्ञानवित्ता भी आकाश की ऊचाई मालूम सही कर सकता । देहात मे हम 
ल्या-चौडा नही, पर ऊँचा सफर कर सकते हैँ । वहा ऊचे-से-ऊचे चढने का 
अवसर है । ऊची या गहरी सेवा वहा खूब हो सकती है । हमारी वह एकाग्र- 
सेवा प्रथम क्षैणी की सेवा हो जायगी और फ्कदायन भी होगी । 
राष्ट्र के सारे प्रदव देहात के व्यवहार मे आ जाते है। जितना समाजद्यास्त्र्‌ 
राष्ट्र में है, उतना एक बुटुब में भी आ जाता है, देहात में तो है ही। समाज- 
घासस्त्र के अध्यमय के लिए गाव में काफी गुजाइश है । मैं तो इस विश्वास को 
सुद्धि का अभाव ही मानूगा कि प्रौढ विवाह प्रचलित होने से भारतवर्ष सुधर. 
संया और बाल-विवाह से बिंगड गया था। प्रौढ-विवाह मे भी अक्सर वैवाहिकः 
आनद देखने मे नही आता और वाऊरू-वियाह के भी ऐसे उदाहरण देखें गये 
है जिनमें पति-पत्नी सुख-शात्ति से रहते हैँ । विवाह-सस्या भे सयम की पथित्र 
भावना कैसे आये, यह्‌ मसला हमने हल कर लिया तो सवदुछ कर लिया । 
चिवाह का उद्देश्य ही यह है। इसी प्रकार हिन्डस्तान की राजनीति का नमूना 
भी देह्वात में पूरा-पूरा मिल जाता है । एक देहात की भी जनता को हमने आत्म 
निर्मेर कर दिया ती बहुत बडा काम कर दिया। वहा के मर्थशास्त्र को बुछ 
व्यवस्थित कर दिया तो बहुत-कुछ हो गया । मुझे भाशा है कि देहाती भाई- 
बहनी के बीच में रहकर आप उनके साथ एकरस हो जायगे । हा, वहा जाकर 
हमें उतके साथ दरिद्व-नारायण बनना है, पर बेवकूफ-मारायण' नही १ 
अपनी बुद्धि का उनके लिए उपयोग करना है, निरहकार बनना है । हम यह 
न समझें कि वे सब निरे बेवक्फ ही होते है। भारत के देहाती का अनुभव और 
देशो की तरह चद सदियो का नही, कम-से-वस बीस हजार चर्ष का है । वहा जो 
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अनुभव है, उसमे हमे छाम उठाना हैं। ज्ञान-भडार नी तरहद्वव्य-भडार भी 
व्यही से पैदा वरना है और पूरी तरह से निरहवार बनकर उसमें प्रवेश 
बरना है । द 
एव प्रश्न यह है वि सवर्ण हिंदू समझते है थिः ये सुधारव त्तो गाव को 
विगाड रहे है, सवर्णों बे' साथ हमारा उतना संबंध नही जितना कि हरि- 
जनो थे साथ है। सवर्णों यो अपनी प्रवृत्ति बी ओर सीचगे और उनकी शवा 
दूर बरने ये विपय में सोचा कया गया है २ 
अस्पृश्यत्ता-निवारण वा वास हमे दो प्रवार से करना है । एवं तो हरि- 
जनो वी आर्थिक अवस्था और उनकी मनोवृत्ति में सुधार बरपे और दूसरे 
हिंहू-धर्म वी शुद्धि करे, अर्थात उसको उसके असली रूप में छाकर। अस्पू- 
इ्यता माननेवाले सब दुर्जन है, यह हस न मानें । वे अज्ञान में है, ऐसा माव' 
सनने है। वे दुर्जन या दुष्ट-बुद्धि नही है, यह तो उनके विचारो वी सकीर्णता 
है। प्लेटो ने कहा था वि ' सिवा ग्रीव छोगा बे मेरे ग्रथो का अध्ययन और कोई 
ने करे ।” इसवा यह अर्थ हुआ कि ग्रीक ही सर्वश्रेष्ठ है। मनुष्य वी आत्मा 
व्यापव है, पर अव्यापकता उसमे रह ही जाती है । आखिर मनुष्य वी आत्मा 
एव देह के अदर वसी हुई है । इसलिए सनातनियो के प्रति सूब प्रेममाव 
होना चाहिए। हमें उनका विरोब नही बरना चाहिए। हम तो वहा बैठकर 
चुपचाप सेवा ब रें। हरिजनों वे साथ-साथ जहा जब अवसर मिले, सवर्णों की 
भी सेवा बरें | एक भाई हरिजनो का रपझे नही वरता, पर वह दयाडु है। 
हम उसके पास जाय, उसकी दयाछुता पा छामर उठाये । उसी मर्यादा की 
समझकर उससे बात बरें। थोडे दिन में उसका हृदय शुद्ध हो जायगा, उतके 
अतर का अधकार दूर हो जायगा। सूर्य की तरह हमारी सैवा का प्रकाश स्वत 
यहुच जायगा। हमारे प्रकाश में हमारा विश्वास होना चाहिए । प्रकाश और 
अधकार की लडाई तो एक क्षण में ही खत्म हो जाती है । लेविन वरीका 
हमारा अहिंसा का हो प्रेम का हो। गेरी मर्मादा यह है कि से दरवाजा ढकेल 
कर अदर नही चला जाऊगा। मैतो सूर्य की किरणो वा अनुकरण कछूगा । 
दौवार में छप्पर मे या विवाइ में कही जरा-सा भी छिद्र होता है तो किटणे 
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चुपचाप अदर चलो, जाती है ।"यही दृष्टि हमे रखनी चाहिए । हममें जो 
विचार हैं, बह प्रकाशन हैं, यह मानना चाहिए । किसी गुफा का एक छाख 
वर्ष का भी अधकार एक क्षण में ही प्रकाश से दूर हो जायगा। लेकिन यह होगा 
अहिंसा के ही तरीके से | सनातनियो को गालिया देना तो अहिंसा का तरीका 
नहीं हैं । हमें शहर से खूब त्तौकन्तोलकर झब्द निबालने उर्शहिए। हमारी 
वाणी की कटुत्ता यदि चछी गई तो उनका हृदय पछट जागगा । ऐसी छूडाई 
आज की नही, बहुत पुरानी हैं । सतो का जीवन अपने विरोधियों के साथ 
झगडने में ही वीता । पर उनके झगडने का तरीका प्रेम का था। जिस भगवान्‌ 
ने हमें बुद्धि दी है, उसीने हमारे प्रति-पक्षियो को भी दी है। आज से पद्रह-बीस 
बर्य पहले हम भी तो उन्ही की तरह अस्पृश्यता मानते थे । हमारे सतो ने तो 
आत्मविश्वास के साथ काम किया है । वाद-विवाद में पडना हमारा काम 
नही । हम तो सेवा करते-करते ही खत््त हो जाय | हमारे प्रचार-कार्य का 
सेवा ही विशेष साधन है । दूसरों के दोष बताने और अपने गुण सामने 
रखने का मोह हमें छोड देना चाहिए। मा अपने बच्चे के दोप थोदे ही बताती 
है, वह वो उसके ऊपर प्रेम को वर्षा करती है, उसके बाद फिर कही दोष 
बतलाती हूँ । असर ऐसी ही प्रेममयी सवा का होता है । 


डक ५ हु 
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जब हम सेवा करने का उद्देश्य लेकर देहात में जाते है तब हमें यह नही 
सूझता कि काये का आरभ किस प्रकार करना चाहिए। हम शहरो में रहने के 
आदी होगए है। देहात की सेवा करने को इच्छा ही हमार मूछघव---हमारी 
पूजी होती है | अब सवा यह खडा हो जाता है कि इतनी थोडी पूजी से 
व्यापार किस तरह झुरू करें। मेरी सलाह तो यह है कि हमें देहात में जाकर 
व्यवितयों की सेवा करने की तरफ अपना ध्यान रखना चाहिए, न कि सारे 
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समाज की तरफ । सारे समाज वे समीप पहुचना सभव ही नही है । रणभृमि 
में लडनेवाले सिपाही से अगर हम पूछे कि किसके साथ छडता है तो वह वहेगा 
“शत्रु के साथ ४” छेकिन लडते समय वह अपना निणाना विसी एक ही 
व्यक्षित पर ऊगाता हूँ। ठीक इसी प्रकार हमें भी सेवा-कार्म करना होगा ! 
समाज अव्यक्त है, परतु व्यक्ति व्यक्त और स्पप्ट है । उसकी सेवा हम कर 
सकते है। डाक्टर के पास जितने रोगी जाते है, उन सबको बह दवा देता है, 
मगर हरएक रोगी का वह खयाल नही रसता । प्रोफेसर सारे क्लास को पढाता 
है, पर हरएक विद्यार्थी का वह ध्यान नहीं रखता। ऐसी सेवा से बहत छाभ 
नही हो सकता । यह डावटर जब कुछ रोगियो वे व्यक्तिगत सपर्क में आयगा, 
या प्रोफेसर जब कुछ चुने हुए विद्याधियों पर ही विशेष ध्यान देगा, तभी 
वास्तविक छाभ हो सवेगा । हा, इतना खयाल हमे जहूर रखना होगा वि 
व्यक्तियों वी सेवा करने में अन्य व्यक्तियों की हिसा, नाश, या हानि न हो । 
देहात में जाकर इस तरह अगर कोई कार्यकर्ता सिफफे पच्चीस व्यक्तियों की ही 
सेवा कर सका, तो समझना चाहिए कि उसने काफी काम वर लिया। ग्राम 
जीवन में प्रवेश करने का यही सुलभ तथा सफ्स मार्ग है । मैं यह अनुभव 
कर रहा टू कि जिन्होने मेरी व्यक्तिगत सेवा वी है, उन्होंने मेरे जीवन पर 
अधिक प्रभाव डाछा है। वापूजी के लेख मुझे कम ही याद आते है, ठेविन 
उनके हाथ का परोसा हुआ भोजन मुझे सदा याद आता है । और मैं मानता 
हू कि उससे मेरे जीवन में बहुत परिवर्तन हुआ है । यह है व्यक्तिगत सेवा रा 
प्रभाव | व्यक्षितयों की सेवा में समाज-सेवा का निपेध नदी हैं । समाज गीता बी 
भाषा में अनिर्देश्य है, निर्गुण है और व्यकित सगुण और सावार, जत 
व्यक्ति वी सेवा वरना आसान हैं । 
दूसरी और सूचना में करना चाहता हू । हमें देहाठियों के सामने ग्राम- 
सेवा वी कल्पना रसनी चाहिए, न कि राप्ट्र-धमें वी । उनके सामने राष्ट्र 
धर्म की बातें करने से लाभ न होगा। प्राम-धर्म उसने लिए जितना स्वाभावित 
और राहज है, उतना राष्ट्र-धर्म नहीं । इसलिए हमें उनके मामने ग्राम-धर्म 
हो रखना चाहिए, राष्ट्रगयम नही । इसमें भी वही बात है, जो व्यवित-गरैवा पै 
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विषय मे मेने ऊपर कही है। प्राम-धर्म सगुण, सावार कोर प्रत्यक्ष होता है, 
राष्ट्र धर्म, निर्गुण, निराकार और परोक्ष होता है । बच्चे के लिए त्याग * 
करना मा को सिखाना नही पडता । आपस के झगडे मिटाना, गाव की सफाई 
तथा स्वास्थ्य का ध्यान रखना, आयात-निर्यात वी वस्तुओ और ग्राम के 
पुराने उद्योगो की जाच करना, नए उद्योग खोज निकालना, इत्यादि गादो के 
जीवन-व्यवहार से सम्बन्ध रखनेवाली हरएक वात ग्राम-धर्म में जा जाती है। 
पुरानी पचायत पद्धत्ति नप्ट हो जाने से देहात की बडो हानि हुई है। झगडे 
निपटाने में पचायत का वहुत उपयोग होता था । अभी इस असेंवछीके चुनाव से 
हमें यह अनुभव हुआ है कि देहातियी को राप्ट्र-घर्मं समझाना कितना कठिन 
है । सरदार बल्लभभाई और प॒ मालवीयजी के बीच मतभेद हो गया, 
अब इसमे बेचारा देहाती समझे तो क्या समझे ? उसके मन मैं दोतो ही 
नेता समान रूप से पृज्य हुँ ! वह छ्सि माने और किसे छोडे ? इसलिए 
ग्राम-सेवा में हमें प्राम-धर्म ही अपने सामने रसना चाहिए। वेंदिक ऋषियों 
की भाति हमारी भी प्रार्यना यही होनी चाहिए कि *“ग्रामे अस्मिन्‌ 
अनातुरण्‌”--हमारे ग्राम में बीमारी न हो । 
तीसरी बात जो मैं बहना चाहता हू, वह है सेवक के रहन-सहनत के 
सबंध वी । सेवक वी आवश्यक्ताएं देहातियों से कुछ मधिक होने पर भी वहू 
ग्रास-सेवर कर सकता है । छेबिन उसकी वे आवश्यकताएं विजातीय नही, 
सजातीय होनी चाहिए। कसी सेवव को दूध वी आवश्यकता है, दूध के' बिता 
उसका घाम नही चक्छठ सवता, और देहातियो को तो घी-दूध आजपल नसीय 
नही होता, तो भी देहात में रहकर बह दूघ छे सकता है, क्योकि दूध सजातीय 
अर्थात्‌ देहात में पैदा होनेवाली चीज है । विन्तु सुगन्धित साबुन देहात में पैदा 
होमेंवाली चीज नही है, इसलिए सावुन वो विजातीय आवरयव॒ता समझना 
चाहिए और सेवक को उसया उपयोग नही बरना चाहिए। कपदे राफ रखने 
गो बात छीजिए । देहाती छोग अपने पपड़े मेले रतते हैं, छेकिन सेवक यो 
सो उन्हे बपदे साफ रसने वे लिए सममाना चाहिए। इसरे लिए दाहुर से 
सावुन सगाना और उसझा अचार गरता में ठीक नहीं समझता । देहात में 


अनिल छ 
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हु 
बपडे साफ रखने के लए जो साधन उपलब्ध है, या हो सकते है, उन्हीवा 
उपयोग करके कपडे साफ रखना और लोगो को उसके वियय में समझाना 
सेवक वा धर्म हो जाता है। देहात में उपलब्ध होनेवाड़े साधनों से ही जीवन वी 
आवश्यवताआ की पूत्ति करने वी ओर उसकी हमेशा दृष्टि रहनी,/चाहिए । 
सजातीय वस्तु का उपयोग करने में सेवव को विवेक और सयम की आव- 
इ्यकता तो रहती ही है। अश्तवार वा शौक देहात मे पूरा न हो सवेगा। 
मैं जो सास बातें यहा कहना चाहता था, वे तो मैने बह दी । अब दो- 
तीन और बातें कहकर अपना वक्तव्य समाप्त करूगा । खादी-प्रचार के 
कार्य में अभी तक चरखे का ही उपयोग हुआ है। एवं लाख के इनामबाले 
चरखे वी अभी खोज हो रही है। में उसे एक लाख का चरखा कहता हैं। लेकिन 
मेरे पास तो एक सवा लाख वा चरया है और वह है तबली। मे सचमुच ही 
उसे सवा छाख वा चरखा मानता हू । खादी-उलत्ति वे लिए चरखा उत्तम 
है, छेविन रा॑जतिक वस्त्र स्वावलम्बन के लिए तबली ही उपयुक्त है। 
नदी का पाट चाहे क्तिना ही वडा ययो न हो वह वर्षा का काम नही दे सकता। 
नदी वा उपयोग तो नदी वे' तट पर रहनेवाले ही वर सकते है। पर वर्षा सबने 
लिए है। तकली वर्षा के समान है। जहा वही वह चलेगी,वहा वस्त्र स्वावलम्बन 
का कार्य अच्छी तरह चलेगा। मुझसे विहार के एक भाई वहते थे कि वहा 
भजदूरी के लिए भी तकली का उपयोग हो रहा है। तकली पर कातनेवालो 
को वहा हपने में तीन-चार पैसे मिल जाते हैं। छेविन उनवे बातने वी जो गति 
है, वह तीन या चार गुनी तक बढ सकती है ) गति बढाने से मजदूरी भी तीन 
या चार या पाच गुनी तक भिक सकेगी । यह कोई मामूछी बात नही है ! 
हमारे देश में एक व्यवित को १४-१५ गज कक्‍पडा चाहिए । इसके लिए 
प्रति दिन सिर्फ एक सौ तार कातने की जरूरत है, यह वाम तबली पर आध 
घटे में हो सकता है। चरणा विगश्ता भी रहता है पर तवली तो हमेशा ही 
आपकी सेवा में हाजिर रहती है। इसलिए मै उसे सवा छास का चरखा 
मानता हू । 
देहात में सफाई का वाम वरनेवाले सेवक बहते है वि कई दिन तव' यह 
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काम वरते रहने पर भी देहात्ती छोग हमारा साथ नही देते । यह शिवायत्त 
ठीक नही । स्वधर्म समझकर ही अगर हम यह काम करेंगे तो अकेले रह 
जाने पर उसका दुख हमे न होगा। सूर्य अकेला हो होता है न ? यह मेरा 
काम है, दूसरे करें या न करें, मुझ तो अपना काम करना ही चाहिए--यह 
रामझकर जो सेवक वार्मा रम्म करेगा, उसको सिहावलोकन करने की सानी 
यह देखने की कि मेरे पीछे सदद के छिए कोई और है या नही, आवश्यकता ही 
न रहेगी । सफाई-सवधी सेवा है ही ऐसी चीज कि वह व्यक्तियों की अपेक्षा 
समाज की ही अधिषततया होगी और होनी चाहिए । परन्तु सेवक की दृष्टि 
यह होनी चाहिए कि अन्य लोग अपनी जिम्मेदारी नहीं समझते, इसलिए उसे 
पूरा करता उसका कर्तव्य हो जाता है। उसम सेवक वा स्वार्थ भी है, व्याकि 
मार्ग की भन्‍्दगी का असर उसके स्वास्थ्य पर भी अवश्य पडता है। 
ओपधि-वितरण में एक बात का हमेशा खयाल रखना चाहिए कि हम 
अपने बाय से देहातियो को पगु तो नही बना रहे हैँ । उनको तो स्वावल्म्बी 
बनाना है ! उनको स्वामिभक्‍त तथा सयमशील जीवन और नैसर्गिक 
उपचार सिखाने चाहिए.। रोग की दवाइया देने की अपेक्षा हमे ऐसा जतन 
धरना चाहिए कि रोग होने ही न पाय। यह काम देहातिया को अच्छी और 
स्वच्छ आदतें सिखाने स ही हो सकता है । 
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पिछले दिना एक वार हमने इस बात की खोज वी थी बि देहात बे 
साधारण पढे लिखे लागो के घर में कौन-सा मुद्रित वाइमय (छपा हुआ 
साहित्य) पागा जाता है। सोज दे फ्लस्वर्प दया गया कि कुछ मिलावर 

पराच प्रवार पा घाहुमम पद्म जाता है। 
(१) समाचारपत्र, (२) स्वूली कितावें, (३) उपन्यास, नोटबा 
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गल्प, कहानिया आदि (४) भाषा में छिखे हुए पौराणिक और धार्मिक 
ग्रथ, (५) वैद्यक-सबधी पुस्तक । 
उससे यह अर्थ निकलता है कि हम यदि लोगो के हृदय उन्नत करना 
चाहते है तो उक्त पाच प्रवार फे वाइमय की उन्नति करनी चाहिए। 
पारसाल का जिक्र है। एक मित्र ने मुझसे कहा, “मराठी भाषा कितनी 
ऊची उठ सकती है, यह ज्ञानदेव ने दिखाया, और वह वितनी नीचे गिर 
'सकती है, यह हमारे आज के समाचारपत्र बता रहे हूँ । ” (साहित्य-सम्भमेलन 
के) अध्यक्ष की आलोचना और हमारे मित के उद्गार वा अर्थ “प्राधान्येन 
व्यपदेश-” सूत्र के अनुसार निकालना चाहिए। अर्थात्‌ उनके कथन का यह अर्थ 
नही छेना चाहिए कि सभी समाचारपन्र अक्षरश प्रशात महासागर की 
तह तक जा पहुचे है । मोटे हियाव से परिस्थिति क्या है, इतना ही बोध उनके 
कथनो से लेना चाहिए । इस दृष्टि से दुखपूर्वक स्वीकार करना पड़ता है कि 
यह आलोचना यथार्थ है । 

लेकिन इसमें दोष किसका है ? कोई कहता है कि सपादको वा, कोई 
कहता है पाठकों का, कोई बहता है पूजीपतियो का । गुनाह में तीनो ही 
शरीक है, और “कमाई का हिस्सा” तीनो को बराबर-बराबर मिलनेवाला 
है, इसमे क्सीकों कोई शक नही। परन्तु मेरे मत से---अपराधी ये तीनो भले 
ही हा--अपराध करनेवाछा दूसरा ही है, और वही इस पाप का वास्तविव 
“धनी” है। वह कौन है ?--साहित्य की व्याख्या करनेवाल्ा चटोर अथवा 
रुचि-प्रप्ठ साहित्यकार । 

* विरोधी विवाद का बल, दूसरो वा जी जलाना, जली-कटी या तीखी 
बातें कहना, मसौल (उपहास) छल (व्यग्य) मर्मभेद (मर्मस्पर्श) आडी> 
डेढी सुनाना (बक्नोवित ) ,कछा रता पेचीदगी, सदग्धिता, प्रतारणा (पट) -- 
ज्ञानदेव ने ये याणी वे दोष बताये है। परन्तु हमारे साहित्यवगर तो ठीक 
उन्ही अवगुणा को वाग्भूपा” या साहित्य वी सजावट मानते है। पिछले 
दिनो एक वार रामदास वो ओछी तबीयतवालों को विनोद भाता है , 
इस उक्ति पर कई साहित्यिक वडे गरम होगये थे । रामदास वे आशय पर 
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घ्यान देकर, उससे उचित उपदेश लेने के बदले, इत छोगो ने यह आविष्कार 
किया कि विनोद का जोवन और साहित्य में जो स्थान है, रामदास वही नही 
समझ पाए थे । उपहास, छल, मर्मेस्पर्श आदि ज्ञानदेव ने अस्वीकार किये, 
इसे भी हमारे साहित्यकार--अपनी साहित्य कौ परिभाषा के जनुसार--- 
ज्ञानदेव के अज्ञान का ही फल समझेंगे । 

ज्ञानदेव या रामदास को राष्ट्र-कल्याण की छगन थी और हमारे 
विद्वानों को चटपटी भाषा की चिन्ता रहती है, चाहे उससे राष्ट्रघात ही क्यो न 
होता हो--पह इस दोतो में मुख्य भेद है। हमारी साहित्य-निष्ठा ऐसी है कि 
चआाहि सत्य भले ही मर जाय, साहित्य जीता रहे । 

“हे प्रभो, अभी तक मुझे पूर्ण अनुभव नही होता है। तो बया, मेरे देन ! 
मैं केवल कवि ही बनकर रहू /” --इन दाब्दो में तुकाराम ईश्वर से अपना 
दुखढा रोते हैं और ये (साहित्यकार) खोज रहे हैं कि तुकाराम के इस वचन में 
काव्य वहातक सघा है | हमारी पराठशालाओ की शिक्षा का सारा तरीवा ही 
ऐसा है । मैने एक निवन्ध पढा था। उसमे लेखक ने तुलूसीद(स की शेक्स- 
पियर से तुलना की थी और किसका स्वभाव चित्रण क्सि दर्जे का है, इसवी 
चर्चा की थी। मतलब यह वि जो तुलसीदास वी रामायण हिन्दुस्तान के व'रोडो 
लोगी थे छिए--देहातियो वे लिए भी--जीवन की मार्म-प्रदर्शक पुस्तक है। 
उसबा अध्ययत भी बह भला आदमी स्वभाव चित्रण की शो वी दृष्टि से 
बरेया। शासद कुछ छोगो को मेरे क्यन में कुछ अतिशयता पतीत हो, लेकिन 
मुझे तो कई बार ऐसा ही जान पडता है कि इन शैलो-मकतो ने राष्ट्र के घील 
वी हत्या का उद्योग शुरू बिया हैं । 

शुरुदेव बाप एव इटाव है, जिसका भावायय यह हूँ कि ' जिससे जनता का 

चित्त शुद्ध होता है, वही उत्तम भाहित्य है ।” जो साहित्य-धास्त्रवार वहलाने 
है, और जिनसे आज हम प्रभावित है, वे यह व्याख्या स्वीकार नही करने । 
उन्होंने सो श्ट॒गार से लेवर वीभत्स सक विभिन्न रस साने है और यह निश्चित 
दिया है कि साहित्य वही है जिसमें ये रस हो । साहित्य वी यह समूची ध्यास्या 
स्वोवार कर लीजिए, उसमें बर्तव्य-शून्यता मिला दोजिए, फिर काई भी 
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बतला दे वि आज के मराठी समाचार-पत्नो में जो पाया जाता है, उसवे' 
सिवा और क्सि साहित्य वा निर्माण हो सकता हैं ? 


३७४ 
लोकमान्य के चरणों में 


आज का नैमित्तिक धर्म लोकमान्य का पुण्य स्मरण है। आज तिलक वी 
पुण्यतिथि है | 
१९३० में तिछक शरीर रूप से हमारे अन्दर नहीं रहे । उस समय मे 
बबई गया था। चार-पाच दिन पहले ही पहुचा था । परन्तु डावटर ने कहा, 
“अभी कोई डर नही है।” इसीलिए मै एव काम से सावरमती जाने को रवाना 
हुआ मैं आथा रास्ता भी पार न कर पाया द्वोऊगा फि मुझे छोकमान्य वी 
मृत्यु का समाचार भिला। मेरे अत्यन्त निकट के आत्मीय, सहयोगी और 
मित्र की मृत्यु का जो प्रभाव हो सकता है, वही छोकमान्‍्य के निधन का हुआ। 
मुझपर वहुत गहरा असर हुआ। उस दिन से जीवन में कुछ नपापन-शा आ 
गया। मुझे ऐसा लगा मानो कोई बहुत ही प्रेम वरनेवादा बुदुम्बी चल बसा 
हो। इसमे जरा भी अत्युक्ति नही है। आज इतने वरस होगये। आज फ्रि 
उनवा स्मरण करता है। लछोक्मान्य वे चरणों में अपनी यह तुच्छ श्रद्याजलि 
अपनी गहरी श्रद्धा के कारण मै चढा रहा हू । 
तिलव' के विपय मे जब में कुछ कहने ऊगता हू तो मुह से झ्ब्द निशाछना 
कठिन हो जाता है, गद्गद्‌ हो उठता हू । साधु-सन्‍्तो वा गाम छेते ही मेरी जो 
स्थिति होती है, वही इस नाम से भी होती है। मैं अपने चित्त का भाव प्रवठ ही 
नहीं कर सकता । उत्वट भावना को शब्दों में व्यक्त वरना कठित होता है । 
गीता या भी नाम छेते ही मेरी यही स्थिति हो जाती है। मानो स्फूत्ति वा सघार 
हो जाता है। भावनाओ वी प्रचड बाढ़ आ जाती है । वृत्ति उमडने छगती है 
परन्तु यह बचप्पन मेरा नही है। वडप्पन गोता वा है। गही हाल तितक बे 
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ल्‍ 
नाम था है। में तुलना नही बरता । क्योकि तुलना में सदा दोष आ जाते है । 
परन्तु जिनके नाम-स्मरण में ऐसी स्फूत्ति देने की शवित है, उन्हीमें से तिकक भी 
है। मानो उनके स्मरण में ही शवित सचित है। यामनाम को ही देखिए । क्तिने 
जड जीवो का इस नाम के स्मरण से उद्धार होगया, इसकी ग्रिनती कौत 
करेगा ? अनेक आन्दोलन, अनेक ग्रथ, इतिहास, पुराप---इनमे से किसी भी 
चीज बा उतना प्रभाव न हुआ होगा, जितना कि रामनाम का हुआ है और हो 
रहा है। राष्ट्रो का उदय हुआ और अस्त हुआ | राज्यों का विकास हुआ और 
लूप हुआ। बिन्तु रामनाम वी सत्ता अवाधित रूप से विद्यमान है। तुलसीदास 
जी ते वहा है--कहउं नाम बढ़ रस्म तें 0 है राम, मुझे तुशरे तेरा नाम ही 
अधिक प्रिय हैँ । तेरा रूप तो उस समय वे अयोध्यादासियों ने और उस 
जमाने के नर-वानरो ने देखा । हमारे सामने तेरा रूप नही, ढेकिन तेरा नाम 
है। जो महिमा तेरे नाम में है, बह तेरे रूप मे नही । हे राम ! तूने शवरी, 
जदायु आदि वा उद्घार किया, केक्नि वे तो सुसेवक थे। इसमें तेरा बडप्पन 
बुछ नही । परतु तेरे नाम ने अनेक खलजनो का उद्धार क्या, यह बेद कहने 
हैँ ।' 
“जबरो गीघ सुसेवकति, सुगति दीन्ह रछघनाथ । 
नाम उधारे क्षमित झल, बेद-ब्रिदित गुनन्माय ॥ 
लुलसीदासजी बहनते हैं, राम बी महिमा गानेवाले सूढ है ! राम से तो 
बढे-बडे सेवका वा ही उद्धार किया। परन्तु नाम ने ? नाम ने असस्य जड 
मूदों वा उद्ार विया । शबरी तो असामान्य स्त्री थी। उसका वैराग्म और 
उसकी भक्ति वित्तनी महान्‌ थी । वैसा ही वह जठायु था । इन श्रेष्ठ जीवो 
बा, इन भवतजनो वा राम ने उद्धार विया । कौन बडी बात हुर्ड | परन्तु राम- 
नाम सो दुर्जनों को भो उवारता है। और दरअसल मुझे इसका अनुभव हो 
रहा है। मुम्से बडा सल दूसरा कौन हो सकता है ? मेरे समान दुष्ट में ही 
हूं) मुझे इस विषय में दूसरा वा सत जानने वी जरूरत नही | नाप से उद्धार 
होता है जिन्द्दोंने पवित्र बर्म विये, अपना शरीर परमार्थे मे सपाया, उनसे 
नाम में ऐसा सामष्य आ जाता है। 


श्जर बिनोबा के विचार 


इसौमें मनुष्य की विशेषता है। आहार-विहारादि दूसरी बातो मे मनुष्य 
और पश्‌ समान ही है । परन्तु जिस प्रकार मनुप्य पशु या पश्ु से भी नीच 
बन सकता है, उसी प्रकार पराक्रम से, पौरुष से, वह परमात्मा के निकट भी जा 
सकता है । मनुष्य में ये दोनो शक्तिया है । सूब मास और अडे वगरहा सा 
कर, दूसरे प्राणियों का भक्षण कर वह शेर के समान हुप्ट-पुष्ट भी बने 
सकता है, या दूसरो के लिए अपना शरीर भी फेक सवता है। मनुष्य अपने 
लिए अनेको का घात करके पशु बन सकता है, या अनेको के लिए अपना 
बलिदान बर पविभनामा भी वन सकता है। पशु फी शक्ित मर्यादित है। 
उसकी बुराई की भी मर्यादा है। लेकिन मनुष्य के पतन की या ऊपर उठने की 
कोई सीमा नही है । बह पशु से भी नीचे गिर सकता है और इतना ऊपर 
चढ़ सकता है कि देवता ही बन जाता है । जो गिरता है, वही घढ भी सकता 
है। पशु अधिक गिर भी नहीं सकता, इसलिए चढ भी नही सकता मनुष्य 
दोनो बातो में पराकाप्ठा कर सकता हैं। जिन छोगो ने अपना जीवव सारे 
ससार के लिए भर्पण कर दिया, उनके नाम में बहुत बडी पविश्रता आ जाती 
है । उनका भाम ही तारे के समान हमारे सम्युख रहता है। हम नित्य तर्पण 
करने हुए कहते है, 'बस्िष्ठं तर्पथामि' 'भारद्ाज तर्वकामि/ 'अत्रि तर्पवामि' 
इन ऋषियो के बारे मे हम वया जानते है? कया सात या आठ सौ पन्नो मे उनवी 
जीवनी लिख सकते है ? शायद एक्ध सफा भी नही लिख सबेगे। लेकिन उनकी 
जीवनी न हो तो भी वसिष्ठ--यह नाम ही काफी है । यह नाम ही तारक है 
और कुछ शेष रहे या न रहे, केवल नाम ही तारे के सम्रात मार्य-दर्शक 
होगा । प्रकाश देगा । मेरा विश्वास है कि सैकडो वर्षों के बाद तिलक का 
नाम भी ऐसा ही पविन्न माना जायगा। उनवा जीवन-चरित्र आदि वहुत-सा 
नही रहेगा, किन्तु इत्तिहास वे आकाश में उसवा नाम तारे के समान 
चमकता रहेगा । 
हमें महापुरुषों के चारित्य वा अनुसरण वरना चाहिए, मं वि उनके 
चरित्र का। दरअसल महत्व चारिध्य का है। शिवाजी महाराज ने सौ-दोन्‍्सो 
किले बनाकर स्वराज्य प्राप्त कया ) इसलिए आज यह नहीं समझना 
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चाहिए कि उसी तरह के किले बनाने से स्वराज्य प्राप्त होगा । किन्तु जिस वृत्ति 
से उन्होंने अपना जीवन विताया और लडाई वी, वह  वृत्ति, वे गुण हमें चाहिए । 
जिस वृत्ति से शिवाजी ने काम क्या, उस वृत्ति से हम आज भी स्वराज्य प्राप्त 
कर सकते है । इसीलिए मैने दहा है नि. उस रामय ना स्वरूप हमारे काम या 
नहीं है, उसका भीतरी रहस्य उपयोगी है| चरित्र उपयोगी नहीं, चारिध्य 
उपयोगी है। कर्तव्य वरते हुए उनवी जो दृत्ति थी, वह हमारे लिए आवद्यक 
है | उनके गुणों का स्मरण आवश्यक है। इसीलिए तो हिन्दुओं ने चरित्र का 
बोझ छोडवर नामस्‍्मरण पर जोर दिया । इतने महान्‌ ब्यवितयों का सारा 
चरित्र दिमाग मे रखने की कोशिश करें तो उसीके मारे दम घुटने छगे । 
इसीलिए वेवलत गुणा का स्मरण करना है, चरित्र का अनुकरण नही । 
एव' वहानी मणहूर है ( छुछ लडनो ने साहसी यात्री” नाम की एप 
पुस्तक पढी । फौरन यह तय किय्रा गया कि जैसा उस प्रस्तक में छिखा है, 
दैसा ही हम भी करें उस पुस्तन में दीस-पच्चीस युवक थे। ये भी जहा-तहा 
से बोस-सच्चीस इकट्ठे हुए। पुस्तव में लिसा था कि वे एक जगल में गये ।! 
फिर कया था ? ये भी एवं जगल में पहुचे । पुस्तक में लिसा था दि उस 
लछडवों वो जगल में एक शेर मिला । अब ये वेचारे शेर कहा से छाय ? आखिर 
ऊनमें से जो एव बुद्धिमाद लड॒वा था, बह बहने छगा, “जरे भाई, हमने तो 
शुरू से आसी र तक गलती ही वी हम उन छडवा वी सकल उतारना घाहते 
है | ऐविन यहा तो सबवुछ उलटा ही हो रहा है। वे लदवे बाई पुस्तव पढ़- 
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मुझे पावन प्रतीत होता है। उसी प्रकार आपको भी अवश्य होता होगा । 
तिलक का पहला गुण कौन-सा था ? तिलक जातित ब्राह्मण थे। 
छेकिन जो ब्राह्मण नही है, वे भी उनका गुण स्मरण वर रहे हैं । तिछ॒व' 
महाराष्ट्र के मराठे थे | लेकिन पजाव वे पजाबी और बगाल के बंगाली 
भी उन्हें पूज्य मानते हैँ। हिंदुस्तान तिलूष” का ब्राह्मणत्व और उनका मराठा- 
पन, सबकुछ भूल गया है। यह चमत्कार है। इसमें रहस्य है--दोहरा 
रहस्य है। इस चमत्कार मे तिलक का गुण तो है ही, हमारे पूर्वजो की कमाई का 
भी गुण है। जनता का एक गुण और तिलक का एक गुण-दोनो के प्रभाव से 
यह चमत्कार हुआ कि ब्राह्मण ओर महाराष्ट्रीय तिरूक सारे भारत में सभी 
जातियो द्वारा पूजे जाते है। दोनो के गुण की ओर हमे ध्यान देना चाहिए। 
इस अवसर मुझे अहल्या की कथा याद आ रही है। रामायण मे मुझे 
अहल्या की कथा बहुत सुहाती है। राम का सारा चरित्र ही श्रेष्ठ है और 
उसमे यह कथा बहुत ही प्यारी है। आज भी यह वात नही कि हमारे अन्दर 
राम (सत्व) न रहा हो। आज भी राम है। राम-जन्म हो चुका है, चाहें 
उसका किसीको पता हो था न हो । परन्तु आज राष्ट्र में राम है, वोकि 
अन्यथा यह जो थोडा-बहुत तेज का सचार देख पडता है, वहू न दिखाई देता । 
गहराई से देखे तो आज राम का अवतार हो चुका है। यह जो रामछीला हो 
रही है, इसगे कौन-सा हिस्सा लू, किस पात्र बा अभितय करू, यह मैं सोचने 
लूगता हू । राम की इस छोला में मैं क्या बनू ? लक्ष्मण बनू ? नहीं, 
नहीं। उनकी-सी वह जागृति, वह्‌ भक्ति वहा से छाऊ। तो क्या भरत बनू ? 
नहीं, भरत की कतंब्य-दक्षता, उत्तरदायित्व का बोध, उनकी दया- 
लुता और त्याग वहा से छाऊ ? हनुमान का तो नाम भी मानों राम वा 
हृदय ही है। तो फिर गाठ में पुष्य नही है । इसलिए बया रावण बनू ५ 
ऊ5 हू ' रावण भी नहीं बन सकता। रावण की उत्कठता, महत्वाकाक्षा 
मेरे पास वहा है ? फिर मैं कौन-सा स्वाग लू ? किस पात्र का अभिनय 
कहू २ बया कोई ऐसा पात्र नही है, जो मै बन सब। जटायु, हाबरी ? 
+-मे तो सुसेवव थे । अन्त में मुझे अहल्या मजर आई। अहल्या तो पत्थर 
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बनकर बेठी थी 
सोचा, मैं अहल्या का अभिनय करू । जड पत्थर बनकर बैंदू। इतने में 
बह अहल्या बोल उठी, 'सारी रामायण में सकसे तुच्छ जड मूढ पान क्‍या सें 
ही व्हरी ? अरे बुद्धिमान, क्या अहल्या का पात्र सबसे निक्ृष्ट है २ मुझमें कया 
कोई योग्यता ही नही ? अरे, 'राम की यात्रा मे तो असोध्या से छेकर रामेश्वर 
तक हजारों पत्थर थे, उनवा क्यो नही उद्धार हुआ ? में कोई नाछामक 
पत्यर नही हू । मै भी गुणी पत्थर हू ।” अहल्या को बात मुझे जच गई । 
परन्तु अहल्या के पत्थर में गुण थे, तो भी यह सारी महिमा वेवक उस 
पत्थर की नही ! उसी प्रकार सारी महिमा राम के चरणों को भो नही। 
अहल्या के समान पत्थर और राम के चरणो-जैसे चरण, दोनो का सयोग 
चाहिए। न तो राम के चरणीो से दूसरे पत्थरो का ही उद्धार हुआ कौर न 
किसी दूसरे वे चरणों से अहल्या का ही । 
इसे में अहल्या-राम-न्याय कहता हू। दोनों वे मिलाप से काम होता है। 
यही न्याय तिलक के दृष्टात पर घटित होता है। तिलक का ब्राह्मणत्व, महा- 
राष्ट्रीयत्व, भादि सब भूलकर सारा हिदुस्ताव उनकी पुण्य-स्मृति मनावा 
है। इस चमत्कार में तिछूक थे गुण और जनता के गुण, दोनो का स्थान है ॥ 
इस चमस्वार वे दोनो कारण हूँ। कुछ गुण तिलक का है और दुछ उन्हें 
माननेबाली साधारण जनता का । हम इन युणो का जरा पूथवक्रण बरें। 
तिलक का गुण यह घा कि उन्होने जो कुछ किया, उसमें सारे भारतवर्ष 
था विचार क्या | तिलक ये फूल बम्वई में गिरे । इसलिए वहा उनके स्मारक 
मदिर होगे । उन्होने मराठी में लिखा, इसलिए मराठी भाषा में उनके स्मारक 
होगे । लेविन तिलक ने जहा-कही जो कुछ किया--चाहे जिस भाषा में क्यो 
न विया हो, वह सब भारतवर्ष वे लिए क्या। उन्हे यह अभिमान नही था कि 
मै ब्राद्मण हूं; मैं महाराप्ट्र भा हू । उनमें पृथव ता बी, भेद बी भावना नही थी $ 
चंद महाराष्ट्रीय थे ठी भी उन्होंने सारे भारतवर्ष का बिचार विया। जिन 
अर्वाचीन महाराष्ट्रीय विभूतियों ने सारे भारतवर्ष का विधार किया, 
घिलक उनमें से एक थे। और जो दूसरे मेरो दृष्टि के सामने आते है, बढ के 
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महपि न्‍्यायमूरत्ति रानडे । तिलक ने महाराष्ट्र वो अपनी जेब में रसखा 
और सारे हिन्दुस्तान के लिए लड़ते रहे । “हिन्दुस्तान के हिंत में मेरे महा- 
राष्ट्र वा भी हित है, इसलिए पूने का हित है, पूने में रहवेवाले मेरे परि- 
वार का हित है और परिवार में रहनेवाले मेरा भी हित है। हिन्दुस्तान के 
हित का विचार करने से उसीमें महाराष्ट्र, पूना, मेंस परिवार और मै, 
सबके हित का विचार आ जाता है ।” यह तत्त्व उन्होंने जान लिया था, 
और उसीके अनुसार उन्होने काम किया । ऐसी विज्ञाल उनकी व्याख्या 
थी । जो सच्ची सेवा करना चाहता है, उसे यह सेवा किसी मर्पादित स्थान में 
करनी पडेगी। लेक्नि उस मर्यादित स्थान में रहकर की जानेवाली सेवा के 
पीछे जो वृत्ति रहेगी, वह विज्ञाल, व्यापक और अमर्यादित होनी चाहिए ! 
शालुग्राम मर्यादित है। लेकिन उसमे मै जिस भगवान के दर्शन करता 
है, वह सर्वेब्रह्याड व्यापी, चर-अचर, जड-घेतन सबमें मिवास करनेवाला 
ही है। तभी तो वह वास्तविक पूजा हो सकती है। 'हलेस्पले तथा काप्टे 
विष्णुः पर्वत-मूधनि /! उस ब्रिभुवन व्यापक विष्णु को यदि वह पुजारी 
शाल्प्राम में न देखेगा तो उसकी पूजा निरी पागलपन होगी। सेवा करने में 
भी खूबी है, रहस्य है । अपने ग्राव मे रहकर भी में विद्वेश्वर की सेवा कर 
सकता हू। दूसरो को न लूठते हुए जो सेवा की जाती है, वह अनमोछ ही 
सबती है, होती भी है । 
तुकाराम से अपना देह नामक' गाव नही छोडा । रामदास देस गावो मे 
विचरे और सेवा करते रहे | फिर भी दोनो की सेवा का फल एके है, अनत 
है । यदि बुद्धि व्यापक हो तो अल्प कम से भी अपार मूल्य मिलता है। सुदामा 
भुट्ठीभर ही तदुलू छेकर गये थे । लेविन उन तदुडो में प्रचड शबित थी । 
सुदामा की बुद्धि व्यापक थी । बहुत वडा कर्म करने पर भी कुछ अभागो को 
बहुत धोडा फछ मिलता है! लेकिन सुदामा छोटे-से कर्मे से बहुत बडा फल 
प्राप्त कर सके । जिसवी बुद्धि शुद्ध, निष्पाप और पवित्र तथा समत्वयुवत हूँ, 
भक्तिमय और भ्रेममय है, वह छोटी-सी भी क्षिया करे तो भी उसका फल 
महान्‌ होता है ॥ मूल्य बहुत बडा होता है। यह एक महान्‌ आध्यात्मिक 
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फसिद्धात है । मा का पतन दो ही शब्दों का क्यों न हो, विलक्षण प्रभाव डालता 
है। बह प्रेम की स्याही से पविनता के स्वच्छ कागज पर लिखा होता है। दूसरा 
कीई परोधा कितने ही सफेद काग्रज पर क्यो न लिखा हुआ हो, यदि उसके 
मूल मे शुद्ध वुद्धि न हो, निर्मल बुद्धि न हो, जो कुछ लिखा गया है, नह प्रेम में 
ढ्य हुआ न हो, तो सारा पोथा बेकार है। 
परमात्मा फे यहा 'वितनी सैचा' यह पूछ नही है। भैसी सेवा' यह पूछ 
है। तिकुक अत्यन्त बुद्धिमान, विद्वान, नाना शास्त्रों के पडित थे, इसलिए 
उनकी सेवा अनेकाग्री और बहुत वडी हैं । परन्तु तिलक ने जितनी वीमती 
सेवा की, उतनी ही कीमती सेवा एबं देहाती सेवक भी कर सकता है। 
तिल्‍ूफ की सेवा विपुल और वहु-अगी थी, तो भी उसका मूत्य और एक त्वच्छ 
सेवक की सेवा का मूल्य बरावर हो सकता है। एक गाडीमर ज्यार रास्ते से 
जा रही हो, छेक्नि उसकी कीमत मै अपनी छोटी-सी जेव में रख सकता हू। 
दस हजार था नोट अपनी जैव भे रख सकता हू । उसपर सरवारी मुहर भर 
छगी हो । भाषकी सेवा पर व्यापरता वी मुहर रूग्री होनी चाहिए। अगर 
कोई सैवा तो बहुत करे, पर व्यापक दृष्टि और वृत्ति से न करे तो उसको कीमत' 
व्यापक दृष्टि से वी हुई छोटी-सी रोवा की अपेक्षा बम ही मानी जायगी $ 
ध्यापव वृत्ति से वी हुई अल्प सेवा अनमोल हो जाती है, यह उसयी सूबो है। 
आप भर में सवकोई सेवा कर सर्वे, इसीलिए परमात्मा की यह योजना है। 
चाहे जहा चाहे जो वुछ भी बीजिए, पर सकुचित दृष्टि से न बीजिए। उससें 
थ्यापफ्ता भर दीजिए । यह व्यापवता आज के वार्येकर्ताओं में कम चाई 
जाती है। दुशल कार्यकर्ता आज सदु चित दृष्टि से काम करते हुए दीज़ पड़ते है। 
तिछप' की दृष्टि व्यापद थी, इसरिप्ए उनने चारिश्य में मियास और 
आनद है। हिंदुस्तान के ही नही, बल्वि ससार वे कियो भी यभाज ये वास्त- 
वि छिंत का विरोध न परते हुए चाहे जहा सेवा वीनिए । चाहे वह एक गाव 
मी ही सेवा बयो न हो, बह अनमोल है। परतु यदि बुद्धि ्यापदा हो ठो अपनी 
दुष्टि ध्यापत सनाइए। फिर देसिए, आपते कर्मों में बसी स्फूत्ति कप सकार 
छोता है बसी बिजली बग सचार द्वोता है। तिल्प में यही व्यापपता थी । 
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में भारतीय हू, यह छुरू से ही उनकी वृत्ति रही । बंगाल में आत्दोलन शुरू 
हुआ । उन्होने दौडकर उसकी मदद की । बंगाल का साथ देवे के लिए 
महाराष्ट्र को खडा क्या । स्वदेशी का डव्ा वजवाया ॥ “जब बंगाल 
लड़ाई के मैदान मे खड़ा है तो हमे भी जाना ही चाहिए । जो बगाल का छु छ 
है, वह महाराष्ट्र वा भी दुल है ।” ऐसी व्यापकता, साद॑राष्ट्रीयता 
तिलक में थी। इसीलिए पूना के निवासी होकर भी वह हिंदुस्तान थे प्राण 
बन गये । सारे देश के प्रिय बने । तिलूक सारे भारतवर्ष के लिए पूजनीय 
हुए, इसका एक कारण यह था कि उनकी दृष्टि सावंराष्ट्रीय थी, ध्यापक 
थी। 
छेकिन इसका एक दूसरा भी कारण था। वह था जनता की विशेषत्ता। 
जनता का यह गुण कार्यकर्त्ताओं में भी है, वयोकि वे भी तो जबता के ही 
है। छेकिन उनवो खुद इस बात का पता नही है। तिलक के गुण के साथ 
जनता के गुण वा स्मरण भी करना चाहिए, वयोकि तिलक अपनै-आपको 
जनता के चरणों की धूल समझते थे। जनता के दोष, जनता की दुर्बलता, 
जुटिया, सवकुछ चह अपनी ही समझते थे । यह जनता से एकरूप 
होगये थ, इसलिए जनता के गुणों का स्मरण तिलक के गुणों का 
स्मरण ही हैं । 
यह जो जनता का गृण है, वह हमारा कमाया हुआ नही है। ह॒पारे 
महान, पृष्यवान्‌ विश्वाल दृष्टिवाले पूर्वजों की यह देन है। यह गुण मानो 
हमने अपनी मा के दूध वे साथ ही पिया है। उन श्रेष्ठ धुर्वजों ने हमे यह 
सिखाया कि मनुष्य किस प्रात का, किस जाति वा है, यह देखने के बदले 
इतना ही देखो कि वह भला है या नही, वह भारतीय है या नही । उतहोने 
हमें यह सिखाया कि भारतवर्ष एक राष्ट्र है। कई लोग कहते हैं वि अग्रेजो ने 
यहा आवर हमे देशाभिमान सिखलाया ) तव कही हम राप्ट्रीयता पे परिचित 
हुए | पर यह गछुत है। एकराप्ट्रीयदा की भावना अगर हमे किसीबे रिपाई 
है तो यह हमारे पुण्यवान पूर्वजो ने । उन्हीकी छुपा से यह अनूठी देन हमें 
प्राप्त हुई है । 
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हमारे राष्ट्रपि ने हमें यह्‌ सिखावन दी है कि दुर्लभ सारते जन्म 
“दुर्लभ बगेषु जन्स,! दु्ल् गुजरेदु जन्मों ऐसा उन्होंने नहीं कहा । ऋषि 
ने तो यही कहा कि दुर्लभ भारते जन्म काशी में ग॒म्मा तट पर रहने- 
वाले को किस वात की तडप होती है ? वह इसके लिए तडपता हैं कि काशी की 
गगा की वहगी या कावर भरकर कब रामेश्वर को चढ्मक ? मानो काशी और 
रामेश्बर उसके मबान का आगन और पिछवाडा हो। वास्तव में तो काशी और 
श्मेश्वर में पदह सो मोल का फासला है, परतु आपको आपके श्रेप्ठ ऋषियों 
ने ऐसा वैभव दिया है कि आपका आगन पद्रह सौ मील का है। रामेश्वर में 
रहनेवाला इसलिए तडपता है कि रामेश्वर वे समुद्र का जछू काशी विश्वेश्वर 
के मस्तक पर चढाऊ । वह रामेशवर का समुद्र-जल बाशी तक ले जायेगा। 
कावेरी और गोदावरी वे जल में नहानेवाला भी “जय गगे' 'हर गये” हो कहेगा। 
गया सिर्फ काशी में ही नही, महापर भी है। जिस वर्तन में हम नहाने के लिए 
चानी छेते है, उसे भी गगाजल (गमालूप) नाम दे दिया है। कसी व्यापक और 
पवित्र भावना हैं यह । यह भारतीय भावना है । 
यह भावना आध्यात्मिक नही, किंतु राष्ट्रीय है । आध्यात्मिक मनुप्य 
“दुर्लभ भारते जन्म नही वहेगा। वह और ही कहेया। जैसा दि तुकाराम ने 
यहां, 'आमृचा स्थदेश। भुवनत्रया सध्यें वास ॥' (स्थदेशों भुवनश्रयम ) 
उन्होंने आत्मा की मर्यादा यो व्यापत्र बना दिया / सारे दरषाजों, सारे 
किलो फो ताडकर आत्मा को प्राप्त किया । तुकाराम के समान महापुरुषों 
ने, जो आध्यात्मिक रग में रगे हुए थे, अपनी आत्मा को स्वतन्न सचार करने 
दिया । अणोरणीपान्‌ महतो भहोषान्‌' इस भावना से प्रेरित होवर, सादे 
अेद-भावों को पार वर जो सर्वेत्र चित्मयता वे दर्शन कर सरें, वे धन्य है । 
छांगे भी समय गये कि ये सारे विश्व के है, इतप कोई सीमा नही है ! परतु 
बुर्लेभ भारते जन्मों नी जो वल्पना ऋषियों ने को, यह आध्यात्मिक नहों, 
राष्ट्रीय है 
बाल्मीकि ने अपनी रामायण ये प्रारम्मिक इलेका में राम मे गुणों का वर्णन 
किया है। रास या गुणयाल बरते हुए राम दंसे थे, इसरा वे यो वर्णन बरते 
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है कि समुद्रइव गाम्मीयें स्थैयें च हिमवानिवा--स्थिरता ऊपरवाले 
हिम्ालय-जैसी और गाम्भीर्य पैरो वे निक्टवाले समुद्र-जैसा ।” देखिए, बसी 
विशाल उपमा है। एक सास मे हिमारूय से ऐकर कम्याकुमारी तक के दर्शन 
कराए। पाच मील ऊचा पर्वत और पाच मील गहरा सागर एकदम दिखाये । 
तभी तो यह रामायण राष्ट्रीय हुई। वाल्मीकि के रोम रोम मे राष्ट्रीयत्व भरा 
हुआ था, इसलिए वे सादव॑राष्ट्रीय रामायण रच सके । उत्तरी रामायण 
सस्गतत में है तो भी सबकी आदरणीय है। वह जितनी महाराष्ट्र मे प्रिय है, 
उतनी ही मद्रास की तरफ केरल मे भी है। एलोव के एक ही चरण में उत्तर 
भारत और दक्षिण का समावेश कर दिया । विशाल और भव्य उपमा है। 
हमसे कोई पूछे कि तुम कितने हो, तो हम तुरत बोल उठेगे वि हम पैतीस 
करोड बहन भाई है । अग्रेज से पूछो तो वह चार करोड बतऊछायगा | फरासीसी 
सात करोड बतलायगा । जमंन छ करोड वतलायगा । बेल्जियम साठ लाख 
बतलायगा। यूनानी आध करोड बतलायगा । और हम पै-ती-स करोड 
ऐसा फर्क क्यों हुआ ? हमने इन पैत्ीस करोड को एक माना । उन्होने नही 
माना। सच पूछो तो जर्मनी की भापा और फरासीसियों की भाषा अधिक 
विसदृश् नही है जैसी मराठी और गुजराती । यूरोप की भाषाएं लगभग 
एक-सी है । उनका धर्म भी समान है। भिन्न भिन्न राष्ट्रों मे परस्पर रोटी-बेटी 
का व्यवहार भी होता है। लेक्नि फिर भी उन्होने यूरोप के अलग-अलग टुबडे 
कर डाले । हिंदुस्तान के प्रातो ने अपनेको अलग-अछग नही मात्रा यूरोप के 
लोगो ने ऐसा मान ल्या। हिंदुस्तान भी तो रूस वो छोड बाकी के सारे यूरोप 
के थरावर एक खड (महाद्वीप) ही है। छेकिन हमने भारत को एक खड, 
यानी अनेक देशो का समुदाय न मानकर भारतवर्ष के नाम से स्तारा एक ही 
देश माना, एक राष्ट्र माना । 
उन अभागे यूरोपवासियो ने सारा यूरोप एक नही माना । उन्होने 
यूरोप को एवं खड़ (महाद्वीप) माना । उसके छोटे-छोटे टुकडे विये। एवं" 
एक टुकड़े वो अपना सास लिया और एक-दूसरे से घनघोर युद्ध विये। पिछले 
महासमर को ही के लीजिए | छासो छोग मरे । वे एक-दूसरे से लडे, मगर 
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भी सारे प्रातो में प्रतिप्ठा हैं । पजाव, महाराष्ट्र, कर्नाटवा उनका आदर करते 
है । हमें उसका पता भले ही न हो, लेकिन एकराप्ट्रीयता का यह महान्‌ गुण 
हमारे खून में ही घुल-मिल गया है । हमारे यहा एक प्रात वा नेता, दूसरे प्रात मे 
जाता हैँ, छोगो के सामने अपने विचार रखता है । क्या यूरोप में यह वभी 
हो सकता है ? जरा जाने दीजिए मुसोलिनी को रस में फासिज्म पर व्याप्यान 
देने। लोग उसे पत्थर मार-भारकर कुचल डालेगे या फासी पर लटका देगे | 
हिंटछर और मुसोछिनी जब मिलते है तो वैसा जवरदस्त बदोबस्त किया 
जाता है, कैसी चुपचाप गुप्त रूप से मुकलाकात होती है । मानो दो खूनी 
आदमी किसी साजिश के लिए एक-दूसरे से मिल रहे हैं ! किछे, परकोटे, 
दीवारें सब तरफ खडी करके सारे यूरोप में ढेप और मत्सर फैला दिया हैं इन 
लोगो ने । पर हिंदुस्तान में ऐसी बात नही है । तिलक-गाघी को छोड दीजिए । 
ये छोवोत्तर पुरुष है। कितु दूसरे साघारण छोगो का भी सर्वत्र आदर होता 
है । छोग उनकी बातें ध्यान से सुनते है। ऐसी राष्ट्रीय भाववा ऋषियों ने हमें 
सिखाई हैं । समाज और जनता में सर्वत्र इसका असर मौजूद है । भज्ञात 
रूप से बह हमारी नस-नस में विद्यमान है। 
हमें इस गुण का पता नही था। आइए, अब ज्ञानपूर्वव हम उससे परिचय 
कर छें । आय तिलक का स्मरण सर्वत्र किया जायगा । उनके प्राह्मण होते 
हुए भी, महाराप्ट्रीय होते हुए भी, सब जनता सर्वत्र उनवी पूजा फरेगी, 
बयोकि तिलक वी दृष्टि व्यापव थी। वह सारे भारतवर्ष का विचार करते थे । 
वह सारे हिंदुस्तान से एक्रूप होगये थे। यह तिलव वी विश्येपता है। भारत 
वी जनता भी प्रात्ाभिमान आदि का खयाछ न व रती हुई गुणों को पहचानती 
है। यह भारतीय जनता का गुण है । इन दोनों वे गुणा वा यह चमत्वार है कि 
तिलक वा सर्वत्र सब छोग स्मरण बर रहे है । जैसे एक ही आम मी गुठली से 
पेड, शाखा और आम पैदा होते है, उसी प्रवार एवं ही भारतमाता बे बाह्मयत 
जुदा-जुदा पुत्र दिसाई देते है--फोई क्ोधी, वोई स्नेही | फिर भी मीठे और 
मुझछायम आम जिस गुठली से पैदा होते है, उसीसे पेड या कठिन पड भी पैदा 
होता है । इसी तरह से हम ऊपर से कितने ही मिन्त क्यो ने दियाई दें 
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तो भी हम एक ही भारतमाता को सतान है, यह क्दापि ने भूलना चाहिए 
इसे ध्यान में रखकर प्रेम-भाव बढातें हुए सेवको को सेवा के लिए पेयार होना 
चाहिए। तिल्‍ूक ने ऐसी ही सेदा वी । आझ्मा है, आप भी करेगे । 


४ ३८ : 
निर्भयता के प्रकार 


'निर्मयता तीन प्रगार के होती है--विज्ञ निर्भयवता, ईश्वरनिष्य 
निर्भयता, विवेकी निर्भयता । 'विज्ञ निर्भयता वह निर्भयता हैं जो खतरो से 
परिचय प्राप्त करके उनके इलाज जान लेने से आती है । यह जितनी प्राप्त 
हो सकती हो, उतनी कर लेनी चाहिए । जिसकी सापो से जान-पहचान हो 
गई, निविष और सविप साथो का भेद जिसने जान ल्थि।, साप पकडने की 
कछा जिसे सिद्ध दोगई, साप काटने पर किये जानेवाले इलाज जिसे मालूम 
होगये, साप से बचने की युक्तरि जिसे विदित होगई, वह सापो की तरफ से 
काफी चिर्भग हो जायया । अवश्य ही यह्‌ निर्भवता सापो तक ही सीमित 
रहेगो । हरएक को शायद वह प्राप्त न हो सके, लेकिन जिसे सापो में रहना 
पडता है, उसके लिए यह निर्भयता व्यावहारिक उपयोग की चीज है । 
मयोकविः उराकी बदौछत जो हिम्भत जाती है वह मनुप्य को अस्वाभाधविक 
आचरण से बचाती है । छेकिन यह निर्भगता मर्यादित है। 

दूसरी यानी ईश्चरनिप्ठ निर्ममता, मनुप्य को पूर्ण निर्मेग बनाती है । 
परदु दीर्े प्रयल, पृस्पा्थे, भक्ति इत्यादि साघनों बे सतत अनुष्ठान के बिचा 
बह प्राप्त नही होतो । जब वह प्राप्त होगी तो कसी बवातर सहायता की 
जरूरत ही न रहेगी । 

इसके बाद तीसरी विवेवी निर्भयता है । वह मनुष्य को लनावश्यक और 
ऊटपटाग साहस नही करने देती । और फिर भी अगर खतरे का सामना 
कस्ना ही पडे तो विवेक से बुद्धि शएत एपना सिसाती हैं । साथक वो चाहिए 
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कि बह इस विवेकी निर्भयता की आदत डालने का प्रयत्त करे । वह हरएक़ की. 
पहुच में है । मै 

मान छीजिए कि मेरा शैर से सामना हो गया और वह मुझपर झपदता 
ही चाहता है | सभव है कि मेरी मृत्यु अभी बदी ही न हो। अगर बदी हो 
तो वह टल नही सकती । परतु यदि मैं भयभीत न होबर अपनी वुद्धि शात 
रखने का प्रयत्न कह तो वचने का कोई रास्ता सूझने वी सभावना है। या 
ऐसा कोई उपाय न सूझे तो भी अगर मैं अपना होश बनाये रख्‌ तो अतिम 
समय में हरि-स्मरण कर सकूया | ऐसा हुआ तो यह परम लाभ होगा। इस 
प्रकार यह विवेकी निभयता दोनो तरह से छाभदायी है । और इसीलिए यह 
सबके प्रयत्नों का विषय होने योग्य है । 
अक्तूबर, १९४० 


४३९: 
आत्मशक्षित का अनुभव 


आप सब जानते है कि आज गाधीजी का जन्म-दिन है। ईश्यर वी हपा से 
हमारे इस हिंदुस्तान में गाधीजी-जैसे श्रेष्ठ व्यबित इससे पहले भी हुए हैं । 
ईइवर हमारे यहा रामय-समय पर ऐसे अच्छे व्यवित भेजता आया है। आइए, 
हम ईश्वर से प्रार्थना करे कि हमारे देश में सत्पुरषों वी ऐसी ही असड 
परपरा चलती रहे। 

में आज गाधीजी के विपय में बुछ न कहूगा। अपने नाम से बोई उत्सव 
हो, यह उन्हें पसद नही हैं । इसलिए उन्होने इस सप्ताह को खादी-राप्ताह 
नाम दिया है। अपनेसे सवध रसनेवाले उत्पव को कोई प्रोत्साहन नही दे 
सकता, परंतु गावीजी इस उत्सव वो प्रोत्साहन दे सवते हैँ, वारण, मह उत्रव 
एक सिद्धात के प्रसार के लिए, एक विचार ये! विस्तार वे छिए'गवाया 
जाता हैं। 
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और उन्हें कार्यान्वित कीजिए, तब आत्मशवित कय अनुभव होने 
लगेगा । 
दूसरी वात यह है कि गाव में जो बाम हुआ है, उसके विवरण से यह 
पता चलता है कि थे ही छोग काम करते है जिन्हे इस काम मे शुरू से दिछचस्पी 
रही। हमें इसकी जाच करनी चाहिए कि दूसरे लोग इसमें बयो नहीं शामिल 
होते । कातनेवाले कातते है, इतना ही वाफी नहीं है। इसका भी विचार 
करना चाहिए कि न कातनेवाले क्यों नही कातते । हमने अपना फर्ज अदा 
कर दिया, इतना काफी है, ऐसा कहने से काम नही चलेगा । इसका भी चितन 
करना चाहिए कि यह चीज गावभर में कैसे फैछेगी ? इसमे असली दिक्कत 
यह है कि हम शायद ही वभी ऐसा मानकर व्यवहार व रते हो कि सारा गाव 
एक है । जय आग छू जाती है, बाढ थाती या कोई छूत की बोमारी 
फैलने लगती है, तभी हम सारे गाव वा विचार करते दे । लेकिन यह तो 
अपवाद हुआ । हमारे नित्य वे व्यवहार में यह बात नही पाई जाती | जब 
किसीका स्पइईं ज्ञान बिल्कुल नप्ट होनेवाला हाता है, तो उसे मामूठी स्पर्श 
मालूम ही नही पडता । जोर से चुटवी का्टिए तो थोडा-सा पता चलता 
है । यही हाल हमारा है। हमारा आत्ज्ञान बिल्युल मरणोन्मुतत हो 
गया है। 
पशुओ का आत्मज्ञान उनकी देह तक सीमित रहता है। वे अपनी सतान 
को भी नही पहचानते । अलबत्ता मादा को कुछ दिनो तक यह ज्ञान होता 
है, क्योकि उसे हूब पिलाना पडता है। छेक्नि यह पहचान भी तभी तक होती 
हैं जवतक वि बह दूध पिछाती रहती है। उसवे बाद अवसर वह भी भूछ जाती 
हैं। नर को तो उतनी भो पहचान नही होनी । कुछ जानवरो में तो बाप अपने 
बच्चो को खा जाता है । मनुष्य अपने वाल-बच्चो को पहचानता है,इमलिए बह 
पशु से श्रेष्ठ प्राणी माना जाता है, कौन-सा प्राणी वितना श्रेष्ठ है, इसका 
निःचम उसके आकार से नही होता। उसकी आत्मरक्षा वी शत या सुमित से 
भी इसका पता नहीं चछता (| उसका आत्मजान वितना व्यापव हैं, इसीसे 
उसके बढप्पन का हिसाव छूगाया जा सकता हैं । दूसरे प्राणियों या आत्मज्ञान 
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घनके शरीर तक ही रहता है । जगली मानी गई जाति के मनुष्य भी बह 
कम-से-कम उनके परिवार तक व्यापक होता है । जितनी कमाई होती है, 
बह सारे घर की मानी जाती है । झुछ कुट॒म्वो में तो यह कौटुम्विक प्रेम भी नही 
होता | भाई-भाई, पति-पत्नी और वाप-बेटो में झगडे-टटे होते रहते है । 
हिंदुस्तान में फिर भी कौटुस्थिक प्रेस थोडा-बहुत पाया जाता है। लेविन 
बुटुम्ब से वाहर वह बहुत कम मात्रा में हैं। जब कोई भारी आपत्ति आ पडती 
है तो उतने समय के लिए सारा ग्राव एक हो जाता है। आम तौर पर जुटुम्ब 
से बाहर देखने वी वृत्ति नही है। इसका यह्‌ मतलब हुआ कि हिंदुस्तान का 
आत्म-ज्ञान मौत की तरफ बढ रहा हैं, इसलिए मेरा आपसे अनुरोध है कि 
समूचे मावो को एक इकाई मायकर सारे गावो की चिता कीजिए। यह गोपाल 
क्ृप्ण का मदिर कौन-सा सदेश सुनाता है? इस मदिर का मालिक गोपालकुष्ण 
है । उसवे पास उसके सब बालकों को जाने की इजाजत होनी चाहिए । यह 
भदिर हरिजनो के लिए खोलकर आपने दतना काम किया है। कितु मदिर 
खोलने का पूरा अर्थे समझकर, इस ग्रोपालक्ृप्ण की छत्रच्छाया मे यह सारा 
गांव एक है', ऐसी भावना का विकास कीजिये। 
शावो की प्राथमिक आवदयकताओं को चीजें गाव में ही घननी चाहिए। 
अगर हम ऐसी चीजें बाहर से छाते लगेगे तो बाहर के छोयो पर जुल्म होगा। 
जापान की मिलो और कारखानो में मजदूरो को बारह-बारह घटे काम करना 
पडता है! कम-मे-क्म मजदूरी मे उनसे ज्यादा-से-ज्यादा काम ल्या जाता 
है। वे यह सब क्सिलिए करते हूँ ? हिंदुस्तान के वाजार अपने हाथ में रखने के 
लिए। मगर उनकी भापा में “हमारी आवश्यकताए पूरी करने के लिए।” यह 
बहा के मालदार प्जीपति कहते हैं। वहा के गरीदो का इसमे कोई फायदा नही । 
चहा के मालदार आदमियो का भी कल्याण इसमे नही है और हमारा तो 
हरग्रिज नही हैं। हमारे उनका मार खरोदने से उन्हे जो पैसा मिलता है, 
उसका ले वैसा उपयोग करते है ? उस पैसे से वे बम बनाते हूँ ! उनकी 
बद्ैछत वे आज चीन को हरा रहे है। इग्लैप्ड, जर्मनी आदि यप्ट्रो वार भी यही 
कार्यक्रम है। बाहर का माल खरे।दकर हम इस प्रकार दुजेनो का लोभ बढाते 
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है, शस्त्रास्त्र और गोला-बारूद बनाने वे लिए पैसा देते है । इसका उप- 
योग राष्ट्र-के-राष्ट्र वीराम कर देने के लिए ही हो रहा है । 
बीस-बीस हजार फुट की ऊचाई से बम गिराये जाते है | जरमंन छोग 
बडे गये से कहते हैं कि “हमने लूदन को बेचिराय कर दिया ।” अग्रेज कहते 
है, “हमने विन को भून डाला !” और हम छोग समाचार-पत्रो में ये सब 
खबरें पढ-पढकर मजे लेते हैँ । औरते और बच्चे मर रहे है, मदिर, विद्यालय, 
और दवाखाने जमीदोज हो रहे हैं। छडनेवाछो और न लडनेवालो में कोई 
फर्क नही किया जाता। वया इन लडनेवालो को हम पापी कहे ? लेकिन हम 
पृष्यवान्‌ कैसे सावित हो सकते है ? हम ही तो उनका माल खरीदते ह। 
इस प्रकार हम दुर्जनो वो उनके दुष्ट कार्य मे सक्रिय सहायता देते है । यह्‌ 
कहना व्यथे है कि हम तो सिप अपनी जरूरत की चीजे खरीदते है, हम 
विसीकी मदद नहीं करते । खरीदना और बेचना बेबछ मामूछी व्यवहार 
नही है। उनमें परस्पर दान है। हम जो खरीदार है और ये जो बेचनेवाछे है, 
दोना एक-दूसरे वी मदद बरते है । हम परस्पर वे सहयोगी है । एक-दूसरे बे 
पाप-पुण्य में हमारा हिस्सा है । अमेरिका नकद सोना लेकर इग्लैप्ड बो सोना 
बेचता है तो भी यह माना जाता है कि वह इग्लैण्ड बी मदद करता है और 
अग्रेज इस सहायता के लिए उसका उपवार मानते है । व्यापार-व्यवहार में 
भी पाप-पुष्य का बड़ा भारी सवाल है। थैववाला हमे व्याज देता है, लेकिन 
हमारे पैसे किसी व्यापार में लगाता है। बैक मे पैसे रसनेवाल्ा उसके पाप- _ 
पुष्य का हिस्सेदार होता है। जिसका उपयोग पाप मे लिए होता हो, ऐसी वोई 
भो मदद वरना पाप ही है। इसलिए अपने गाव वी प्राथमिक आवश्ययता 
मी चीजें बनाने का काम भी दूसरो को सौपने का मतरव यह है कि हम 
सुद परावछ़बन और आलस्य वा पाप बरते है और दूसरों को भी पाप में 
डालने में सहायता करते हैं । 
हिंदुस्तान और चीन दोनो बहुत बडे देश है। उनवी जवसरुया पचासी 
करोड, यानी ससार की जनसस्या मे आपे से युछ ही बम है । इतने बडे 
देश है, ऐेबिन सिवा नाज वे इनमें और बया उत्पन्न होता है ? ये दो विराट 


जात्मशत्रित का अनुभव श्८र्‌ 


लोक-सस्यावाले देश गैर-मुल्को के माल के खरीदार है। चीन में तो फिर भी 
कुछ माल तंयार होता हैं, पर हिंदुस्तान मे वह भी नही होता । हिंदुस्तान 
स॒र्वेथा परावलम्बी हैँ । हम समझते हूँ कि हम ती अपनी जरूरत की चीजे 
खरीदते है, हमसे मिले हुए पैसे का उपयोग जो छोय पाप में करते होगे, वे 
पापी है, हम कैसे पापी हुए ? बोद्ध-धर्मावलम्धी स्वय जानवरो को मारना 
हिंसा समझते हैँ, लेकिन कसाई के मारे हुए जानवर का मास खाने में वे 
हिंसा नही मानते । उसी प्रकार का विचार यह भी है । हमे ऐसे भ्रम में नहीं 
रहना चाहिए। गांधीजी जब यह कहते है कि खादी औौर ग्रामोद्योग द्वारा 
प्रत्येक गाव को स्वावलम्बी वनना चाहिए, तब वे हरएक गाव को सुखी बनाना 
चाहते हैं ओर साथ-साथ दुजेनों से छोयों पर जुल्म करने नी शवित भी छीन 
छेता चाहते हैं। इस उपाय से दुर्जेन और उन्हे शक्ति देनेवाले आलसी छोग 
दोमो पुण्य के रास्ते पर आयगे। 
हम अपने पैरो पर खडे रहने मे किसीसे द्वेघ नही करते । अपना भला 
ऋरते हैं। अगर हम ऊलकाशायर, जापात या हिंदुस्ताद की मिलो का कपडा न 
खरीदें तो मिलवाले भूखो न मरेंगे ? उनका पेट तो पहले ही से मरा हुआ है. । 
बुद्धिमान होने के कारण वे दूसरे कई घधे भी कर सकते है । छेकिन हम किसान 
आमोदोग खो बैठने के कारण, उत्तरोत्तर कगाल हो रहे है ! इसके अछावा 
बाहूर का माल सरीदकर हमने डुजेनो का बछ बढाया है। इुर्जेन सघटित 
होकर आज दुनिया पर राज कर रहे है। इसके लिए हम सब तरह से जिम्मे- 
दार है । 
वास्तव में ईइवर ने दुर्जनो की कोई अछ्ग जाति नही पैदा की है। जय 
द्रब्य-सग्रह को धुन सवार हो जाती है, तब जन्मसिद्ध सज्जन भी धीरे-धीरे 
दु्जेन बनने ऊगवा है। अगर हग रवावरुम्बी होगये, हमारे गाव अपने 
उद्योग के बल अपने पेरो पर खडे हो सके, तो सज्जन को दुर्जन बनानेवाली 
ख्ोम-वृत्ति की जडे ही उखड जायेगी और आज जो सत्तावारी बनकर बैठे 
हैँ,उनकी लोगो पर जुल्म करने की दक्ति निन्‍्यानवे फीसदी यायव हो जायगी। 
“लेकिन जुल्म करने की जो एक श्रतिशत दाक्ति झेप रह जायगी, उसका कया 
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इलाज है ?” निन्‍्यानव प्रतिशत नष्ट हो जानें के बाद बावी रहा हुआ एक 
प्रतिशत अपने-आप मुरझा जायगा / लेविन जैसे चिराग बुझने के वक्‍त 
ज्यादा भभवता है, उसी तरह अगर यह एक प्रतिशत जोर मारे तो हमें उसका 
प्रतिकार वरना पडेया । |, 
इसके लिए सत्याग्रह वे शस्त्र वा आविप्वार हुआ है। दुज॑नों से हमे 
द्वेप नही करना है, पर दुर्जनता वा प्रतिवार अपनी पूरी ताकत से करना है। 
आज तव दुर्जनों वी सत्ता जो ससार में चलती रही,इसवा सवब यह है वि छोग 
दुर्जनों वे! साथ व्यवहार करने के दो ही तरीबे जानते थे। 'छोग' शब्द से मेरा 
मतलब है, 'सज्जन बहटे जानेंवाले लोग' । या वे 'झगरडे वा मुह काला' कहकर 
निष्क्रिय होकर बैठ जाना जानते थे, या फिर दुर्जनों से दुर्जज होकर रूडते 
थे। जब मैं दुजन से उसीवा शस्त्र लेकर छडने छगता हू, तो उसमें और मुझमें 
जो भेद है उसे बताने का इसके मिवा दूसरा तरीका ही नहीं है कि 
मै अपने माथे पर 'सज्जन' शब्द लिखकर एक छेविल चिपका छू , और जब में 
उसवा शस्त्र बरतता हु तो अपने शस्त्र वे प्रयोग में वही अधिव प्रवीण होगा, 
भर्थात्‌ मेरी किस्मत में पराजय तो लिसी ही है। या फिर मुझे सवाया दुर्जेन 
बनकर उसको मात करना चाहिए ) जो थोडे-बढुत सज्जन थे, बे इस दुष्ट 
चक्र' मे डरकर निष्त्रिय हाकर चुपचाप बैठ जाते थे । इन दोनो पगडडियों को 
छोडकर हमें सत्याग्रह से यानी स्वय कप्ट सहवर, अन्याय का प्रतिकार क रमा 
चाहिए और अन्याय करनेवाले के प्रति प्रेम-भाव रखना चाहिए, ऐसा यह 
अभग शरत हमें प्राप्त हुआ है। इसी शस्त्र का वर्णन बरते हुए ज्ञानदेव ने 
कहा है, “अगर मित्रता से ही वैरी मरता हो तो माहक कदार क्यो बाधे ?! 
गीता वहतो है आत्मा अमर है मारनेवाला बहुत करेगा तो हमारे शरीर को 
मारेगा हमारी आत्मा को, हमारे विचार को वह नहीं मार यकक्‍ता।” यह 
गीता की सिखावन ध्यान में रसते हुए सज्जनो को निर्भवता और निर्वरन्युद्धि 
से प्रतिकार के लिए तैयार हो जाना चाहिए। 
इुजेनो की निन्‍्यानवे प्रतिशत शक्ति नष्ठ करने वा काम खादी और ग्रामो- 
झाग का है। निनन्‍्यानवे प्रतिझत जनता के लिए यही कार्यत्रम है। शेप एव 
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प्रस्तिशत वाम अहिंसक प्रतिद्यर का है। यदि पहला सुचार रूप से हो जाय तो 
दूसरें को जरूरत हो न पडनी चाहिए | और अगर जरूरत पडे ही तो उसके 
लिए जनसख्या के एक प्रतिश्मत वी भी आवश्यकता न होनी चाहिए। थोडे-से 
निर्भेय, निर्दर और आस्मज्ञ पुरुषों द्वारा यहू काम हो सकता है। में समइ'ता हू 
कि इन बाती में गाधी-जयन्ती का सारा स्रार आ जाता है । 
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सहनावबतु । सहनों भुनवतु । 
सह॒वोये करबाबहू । ठेजस्विनावधीतमरतु । 
मा बिद्विपावहै । +ऊ शाति शाति श्वाति ॥ 
मेने आज अपने भाषण का आरम्भ जिस भत्र से किया है, वह मत्र 
हमारे देश के लोग पाठशाला मैं अध्ययन झुरू करते समय पढा करते थे ।! सत्र 
सुर और शिप्य के मिलकर कहने के लिए है। “परमात्मा हम दोनो का एक 
साथ रक्षण करे | एक साथ पालन करे, हम दोना जो कुछ सीखे, वह हम दोनो 
बी शिक्षा, तेजस्वी ह! । हम दोनो से ढेप स रहे और सर्व शाति रह ।” यह 
इस सन का सक्षिप्त अथ है। आश्रम में भोजन के प्रारम्भ मे यही मत्र पटा जाता 
है। अन्यत्र भी भोजन आरम्भ करते समय इसे पढने को प्रथा हैं । इस मत्र का 
आजन से यया सम्बन्ध है ? इसके वदले कोई दूसरा भोजन के समय पढनें- 
याग्य मंत्र क्या खीजा ही नहीं जा सकता ? ” यह सवाल एक बार बापू से 
किया गया था । उन्होने बह मेरे पास भेज दिया था। मैने एक पत्र में उसका 
विस्तार से उत्तर दिया है। वही में थोड़े मे यहा कहनेबाऊा हू । 
इस मन में समाज दो भागों में बाटा गया है । और ऐसी प्रार्थना वी गई हूं 
कि परमात्मा दोची का एक साथ रक्षण करे । भाजत के समय इस मत्र का 
उच्चार अवइय करना चाहिए, क्योत्रि हमारा भोजन वेवल पेट भरने के 


श्ष्र्‌ विनोया फे विचार 


लिए ही नही है, ज्ञान और सामर्थ्य वी प्राप्ति वे! लिए है। इतना ही नहीं 
इसमें यह भी माग की गई है कि हमारा वह शान, चह सामर्थ्य और वह भोजन 
भगवात्‌ एक साथ व राये । इसमे केवछ पालन की प्रार्थना नही है। एक साथ 
पाठन की प्रार्थना है। पाठशाला में जिस प्रकार गृह और शिष्य होते है, उसी 
प्रकार सर्दन्न हैत हे । परिवार में पुरानी और नई पोढी, समाज में स्ती-पुरुष, 
वृद्ध-तरण, शिक्षित-अशिक्षित आदि भेद हैँ। उसमे फिर गरीब-अमीर का 
भैंद भी है। इस प्रकार सदन भेद-दृष्टि आती है । हमारे इस हिंदुस्तान भ 
तो असख्य भेद हैँ। यहा प्रात-भेद है। यहा का स्ती-वर्ग बिल्कुल अपग रहता 
है। इसलिए यहा स्त्री-पुत्पो में भी बहुत भेद बढा है। हिंदू और मुसलमान वा 
भेद तो प्रसिद्ध ही है। परतु हिंदू-हिंदू मे भी हरिशनों और दूसरों में भी भेद 
है। हिंदुस्तान वी तरह भेद ससार में भी है। इसलिए इस मत्र में यह प्रार्थना 
बी गई है कि “हमे एक साथ तार, एक साथ मार ।” मारने वी प्रार्थना प्राय 
फोई तही करता | इशालिए यहा एवं साय तारने की प्रार्थना है। ऐेकिन 
“श्द्दि मुझे मारता ही हो तो कम-से-कम एक साथ मार ।" ऐसी प्रार्थना है। 
साराश, “हमे दूध देना है तो एक साथ दे, सूसी रोटी देना है तो भी एव 
साथ दे, हमारे साथ जो भुछ करना है, यह सब एक साथ वर”, ऐसी प्रार्थना 
इस मत्र में है। 
देहात के छोग यानी किसान और शहराती, गरीब और अगीर, इनेवा 
अतर जितना कम होगा, उतना ही देश का कदम आगे बढेगा । अंतर दो 
तरह से सेटा जा सकता है । ऊपरवालो के नौचे उतरने से और नीचेवाढा वे 
ऊपर चढ़ने से । परतु दोनो ओर से यह नही होता । हम सेवव वहलात है 
केकिन क्सिन-मजदूरो की सुलना में तो चोटी पर ही है । 
लेकिन सवाल तो यह है विः भोग और ऐट्वर्य दिसे बहें ? में अच्छा 
स्वादिष्ट भोजन बरू और पडोस मे ही हुसरा भूखो भरता रहे, इसे ? उसवी 
नजर बराबर मेरे भोजन पर पडती रहे और मे उसवी परवाह न पर ?े उसके 
आपमण से अपनी थाछी की रक्षा बरतने वे लिए एव डडा छेवर बैढ़ू ? मेरा 
स्वादिष्ट भोजन और डडा तथा उसकी भूल, इसे ऐड्वर्य मानें ?ै एप सज्जन 


श्ष्४ विनोबा के विचार 


सुधारना भी चाहिए। छेविन उनकी आवश्यक्ताएं आज तो पूरी भी नहीं 
होती । उनका रहन-सहन विल्कुल गिरा हुआ है। उनके जीवन का मान 
बढाना चाहिए। मोटे हिसाब से तो यही कहना पडेगा कि आज हमारे गरीब 
देहातियो की आवश्यक्ताए बढानी चाहिए | 
यदि हम गावो में जाकर बैठे है तो हमें इसके लिए प्रबल प्रयत्व करना 
चाहिए कि ग्रामवासियों का रहन-सहन उपर उठे और हमारा नीचे उतरे! 
लेकिन हम जरा-जरा-सी वातें भी तो नही करते । महीना-डेढ महीना हुआ, 
मेरे पैर मे चोट लय गई। किसीने कहा, उसपर मरहम लगाओ। भरहम मेरे 
स्थान पर आ भी पहुचा । क्सीने कहा, मोम रूगाओं, उससे ज्यादा फायदा 
होगा। मैने तिश्वय किया कि मरहम और मोम दोनो आखिर मिट्टी के ही 
बर्गे के तो है । इसलिए मिट्टी गा छी । अभी पैर विल्कुल अच्छा नही हुआ 
है, लेक्नि अब मजे में चल सकता हू । हमें मरहम जल्दी याद आता है, लैविन 
मिट्टी छगाना नही सूझता । बारण, उसमें हमारी श्रद्धा नही, विश्वास नही | 
हमारे सामने इतना बडा सूर्य सडा है । उसे अपना नया शरीर दिखाने 
की हमे बुद्धि नही होती | सूर्य वे सामने अपना श्वरीर सुला रखो, तुम्हारे सारे 
रोग भाग जायगे, लेकिन हम अपनी आदत और शिक्षा से लाचार हैं । 
डाक्टर जब वहेगा कि तुम्हे तपेदिक होगया, तब वही करेंगे । 
हम अपनी जरूरतें किस तरह कम कर सर्केंगे, इसवी खोज करनी 
चाहिए। मैं यहा सन्यासी का धर्म नही बतल्त रहा हू । खासे सदुगृहस्थ का धर्म 
बतला रहा हू । ठडी आव-हवावाले देशों वे डायटर वहते है. वि बच्चो की 
हड्डिया बढाने वे लिए उन्हे 'कॉड छिवर आयल' दो । जहा सूर्य नही है, ऐसे 
देशो में दूसरा उपाय ही नही है। कॉड लिवर वे बिना बच्चे मोठे-ताजे नहीं 
होगे । यहा सूर्य-दर्शन वी कमी नहीं | यहा यह महा वॉड लिवर आयल' 
भरपूर है। छैकिन हम उसका उपयोग नही करते । यह हमारी दशा है। हमें 
झूगोटी छगाने में झर्म आती है | छोटे वच्चो पर भी हम बपड़े वी बाइडिय 
(जिल्द) चढ़ाते है । नये बदन रहना असस्यता वा छद्षघ्र माना जाता है । 
वेदों में प्रायेना वी गई है कि “मा न सुर्वल्य सदुझो युयोपाः ।” है ईए्वर, मुझे 


सेवा का आचार-्पर्म श्द्द्‌ 


सूर्य-दर्शन से दूर न रख ॥” बेद ओर विज्ञान दोनो वहते है कि खुले शरीर 
रहो | कपडे की जिल्द में कल्याण नही | हम अपने आचार से ये विनाशक 
चौजें गाव में दासिल न करें । हम देहात में जाने पर भी अपने बच्चों को आधी 
यथा पूरी लवाई का पतलून पहनाते हैँ । इसमे उन बच्चो का कल्याण तो हूं ही 
नहीं, उल्दे एक दूसरा अशुभ परिणाम यह निकलता है कि दूसरे बच्चों में 
और उनमें भेद पैदा हो जाता है। या पिर दूसरे लोगो को भी अपने बच्चो को 
सजाने का दोक पैदा हो जाता है । एक फिजूछ की जरूरत पैदा हो जाती है। 
हमें देहातों में जाकर अपनी जरूरतें कम करनी चाहिए। यह विचार का एक 
पहलू हुआ । 
देहात की आमदनी बढ्यना इस विचार का दूसरा पहलू हैं। छेकिन वह 
कैसे बढाई जाम ? हममें आछस्य बहुत है । वह महान्‌ झथु है । एक का 
बविशेषण दूसरो को जीड देना साहित्य में एक अलकार माना गया है। “कहे 
लडकी से, लगे बहू को” इस अर्थ की जो कहावत है, उसका भी अर्थ यही है। 
बहू को यदि कुछ जली-कटी सुनानी हो तो सास अपनी लडवी को सुनाती 
है । उसी तरह हम कहते है, “देहाती छोग आालसी होगए ।” दरमसलछ 
आलयसी तो हम हैं । यह विशेषण पहले हमें लागू होतर है, हम इराका 
उनपर आरोप करते हैं। बेकारी के कारण उनके झरीर में आलस्य भक ही 
भिद गया हो, परतु उनके मन में आल्स्य नही है उन्हें बेकारी का शौक 
नहीं है | लेकिन यदि सच कहा जाय तो हम कार्यकर्त्ताओ के मन में भी 
आहरूस्य है, और दारीर में भी । आलस्य हिंदुस्तान का महारोग है। मह बोज 
है । बाहरी महारोग इसका फल हू । हमें इस सालस्य को दूर करना चाहिए। 
सेबक को सारे दिन कुछ-न-कुछ करते रहना चाहिए, कौर कुछ न हो तो 
गाव वी परित्रभा ही करे । और कुछ न मिल्ठे तो हड्डिया ही बटोरे | यह 
भगवान झकर का कार्यक्रम है । हड्डिसा इकट्ठी करके चर्मालय में मेज दे । 
इससे आशुतोष मगवान झकर प्रसन्न होंगे । या एक बास्‍्टी में मिट्टी लेकर 
रास्ते पर जहा-जहु खुला हुआ सैछा पद हो, उसपर डाऊूता फिरे | अच्छी 
छाद बनेगी। इसके लिए कोई खास कौद्ल की जरूरत नहीं 


१९६ बिनोबा के विचार 


हमारे सेनापति बापट ने एक कविता मे वहा है कि 'झाड,, खपरैऊ और 
खुरपा, ये ओजार घन्य है ।” ये कुशझछ औजार है । जिस औजार का उपयोग 
अकुशल मनुष्य भी कर सवता है, उसे बनानेवाला अधिक-से-अधिक कुशल 
होता है । जिस गौजार के उपयोग के लिए कम-से-कम कुशलता की जरूरत 
हो, वह भधिव-से-अथिक कुशल औजार है । खपरैछ और झाड, ऐसे ही ओजार 
है । झाड, सिर्फ फिराने की देर हैं, भूमाता स्वच्छ हो जाती है । खपडियों में 
जरा भी आता-कानी क्ये बिना मैटा आजाता है। यत्रश्षास्त्र के प्रयोग इस 
दृष्दि से होने चाहिए। खपरैछ, खुरपा और झाड के लिए पैसे नही देने 
पडते । इसलिए वे भोधे-सादे औजार धन्य है । 
रामदाप्त ने अपने दासवोध' में सुबह से शामतक की दिनचर्या वतलाते 
हुए कहा है कि सवेरे शौच-क्रिया के लिए बहुत दूर जाओ और वही से ल्वैरते 
हुए बुछ-त-कुछ लेते आओ | वह कहते है कि खाली हाथ आना सोटा वाम 
है । सिर्फ हाथ हिलाते नही आना चाहिए । कोई कोई पहते है विः हम तो 
हवा खाने गये थे। ेविन हवा खाने वा काम से विरोध वयो हो ? कुदाली से 
ग्वोदते हुए क्या नाप बद कर ली जाती है ? हवा खाना तो सदा चालू ही 
रहता है । परतु श्रीमान्‌ लोग हमेशा बिना हवावाली जगह में बैठे रहते 
है । इसलिए उनके लिए हवा खाना भी एक काम हो जाता है। मगर कार्यकर्ता- 
को सदा खुली हवा में वाम करने की आदत होनी चाहिए । वापस आते हुए 
वह अपने साथ कुछ-न-जुछ जरूर लाया करे | देहात में वहू दतुअन ला 
सकता है। लीपने वे लिए गोबर व्यय सकता है और अगर बुछ न मिले सो 
कम-से-एम किसी एवं खेत के कपास वे पेड ही गिनकर आ सकता है! यानी 
फ्संल वा ज्ञान अपने साथ ला सकता है। मतलूब, उसे पिजूल चयवर नहीं 
काटने चाहिए । देहात में काम करनेवाले ग्राम-सेवको को सुबह से ऐेफ्ट 
दामतक वुछ-न-बुछ करते ही रहना चाहिए 
छोगो की द्ावित बसे बढ़ेगी, इसके विषय में अब कुछ कहूगा । देहात में 
बेकारी और गालस्य बहुत है । देहात मे' छोग मेरे पास आते और बहने है, 
“महाराज, हम छोगो वा बुरा हाल है, घर में चार सानेवाछे मुह है ।' 


सेघा का आचार-धर्म १९७ 


« सजाने वे मुझे 'भहाराज' क्यों कहते हैं। मेरे पास कौन-सा राज घरा है २ 
में उनसे पूछता हूं, “अरे भाई, घर मे अगर खानेवाले मुह न हो तो कया 
बगैर खानेवाले हो ? बेर खानेवाले मुह तो मुर्दो वे होते है । उन्हे तो तुरद 
बाहर निकालना होता है। तुम्हारे घर में चार खानेवाले सुह है, यह त्तो 
तुम्ह्य वैभव है । वे तुम्हें भार क्यो हो रहे हैं ? भगवान ने आदमी को 
अगर एक मुद्द दिमा है तो उसके साथ-साथ दो हाथ भी तो दिये है। अगर वह 
एक समूचा मुछ और आधा ही हाथ देता तो अलबत्ता मुश्किठ था। तुम्हारे यहा 
चार मुह है तो आठ हाथ भी तो हैं । फिर भी शिकामत क्यों ?” छेकिन 
हम उन हाथो का उपयोग करें, त्तव न ? हमें त्तो हाथ-पर-हाथ भरकर बैठे 
सहने की आदत होगई है, हाथ जोडने की आदत होगई है। जब हाथ चलना 
चद हो णाता है, तो मुह्‌ चलना शुरू हो जाता है। फिर खानेवाले मुह 
आदमो को ही खाने लगते हैं । 
हमें अपने दोतो हाथो से एक-सा काम करना चाहिए । पौतार में फुछ 
लड़के कातने आते है । उनसे वहा, “बायें हाय से कातना शुरू यरो ।" 
उन्होंने यहीसे कहना शुरू क्या कि “हमारी मजदूरी कम हो जागगी, बाया 
हाथ दाहिने की बरावरी नही कर सवेगा ।” मैने कहा, “यह बयो ? दाहिने 
हाथ में अगर पाच उगलिया हैं, तो बायें हाथ में भी तो हूँ ।॥ फिर बयो नही 
बराबरी कर सकेगा २” निदान, मैने उनमें से एक छडका चुन लिया और उससे 
कहा कि “बायें हाथ से कात ।” उसे जितनी मजदूरी कम मिलेयी, उसे पूरी 
कर देने पा जिम्मा मैने लिया । चौदह रोज में वह साढ़ें चार घपया फ्माता 
शथा। यायें हाथ से पहले पखवाडे में ही उसे बरीव तीन स्पये मिले । दूसरे पाख 
में बाया हाथ दाहिने की बरावरी पर आगया। एवं रुपया मैंने अपनी गिरह से 
धूरा क्या । झछेविन उससे सवकी आर्खे खुल गईं । यह कितना बडा छाम 
हुआ ? मैने छड़वो से पूछा---क्यो छडको, इसमें फामदा है वि नही २” ये 
कहने छगे, “हा, वयो नही २" दाहिना हाथ भी तो आठ घंटे लगातार वास 
करने में धीरे-पीरे यवने रूगता है, अगर दोनों हाथ तेयार हो तो अदल- 
यदएलछ कर सवते हैं और थवावट बित्कुल नहीं आती । अठाईख-वे-अठाईसो 


१९८ विनोग्ा फे विचार 


छडये यायें हाथ वा प्रयोग वरने मे लिए तैयार होगये । 
शुरू-शुरू में टाथ में पोड्य दर्द होने छगगा है। टेविन यह गात्विव दर्द 
है । सात्यित सुरा ऐसा ही होता है। अमृत भी घुरू-शुरू मे जरा पड़या ही 
छगता है। पुराणों था यह एवदम मीठा-दही-मीठा अमृत वारतविय' नहीं । 
अमृत अगर, जैसा वि गीता में वहा है, मात्िव हो तो वह मौठा-ही-मीठा पं से 
हो सवता है ? गीता में बताया हुआ सात्तिप सुग तो प्रारम्भ में पड,वा ही 
होता है। मेरी बात मातवर छडया ने तीन महीने तय सिर्प बायें हाथ से 
बातने वा प्रयोग यरने वा निश्चय विया । तीन महीने मानो दाहिने हाथ को 
विल्वुल भूछ हीगये । यह बोई छोटी तपस्या नही हुई । 
देहात में मिंदा बा दोष वापी दिसलाई देता है। यह बात नही पि एहर 
पे छोग इसमे बरी है । छेनिन यहा में देहात ये विषय म ही वह रहा हू। निंदा 
सिर्फ पीठ पीछे जिंदा रहती है। उससे किसीया भी पायदा नही होता । णो 
निंदा बरता है उसवा मुह सराब होता है, और जिसयी निंदा वी जाती है 
उसबी कोई उन्नति नही होती । में यह जानता तो था कि देहातिया में निंदा, 
घरने वी आदत होती है ऐेबिन यह राग इतने उप्र रूप में पैछ गया होगा 
इसवा मुझे पता न था । इधर बुछ दिना में में सत्य और अहिंसा मे बदले 
सत्य और अनिदा बहने लगा हू । हमारे सतो वी बुद्धि बडी सूक्ष्म थी। उनते 
याद्ममय वा रहस्य अब मेरी समझ में आया। वे देहातियों से भली-भाति 
परिचित थे, इसलिए उन्होने जगह-जगह पहा है कि निंदा न करो, चुगली 
न खाओ । सतो ये लिए मेरे मन म छूटपन से ही भवित है। उनके किये हुए 
भवित और ज्ञान वे बणन मुझे बडे मीठे छगते है। छेविन मैं सोचता था कि 
निंदा मत करो कहने में वया बडी विशेषता है। उनवी नीति-विषयक कविताएं 
में पढ़ता तो था लेकिन वे मुझे भाती न थी। परस्त्री को माता के समान समझो, 
पराया माकन छुओ और निंदा न करो--इतने में उनकी नैतिक शिक्षा वी 
पूजी खत्म हो जाती थी । भवित और ज्ञान वे साथ-साथ उसी श्रेणी में वे इन 
चीजों को भी रखते थे | यह मेरी समझ में न आता था । लेकिन अब खूब 
अच्छी तरह समझ गया हू । निदा का दुर्गुण उन्होने छोगो की नर्स नस में 
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भैठा हुआ देखा, इसलिए उन्होने अनिदा पर बार-बार इतना जोर दिया और 
उसे बडा भारी सदुगुण बतलाया। कार्यदर्ताओं को यह भपथ ले लेनी चाहिए 
कि हम न तो निदा करेंगे और न सुनेंगे ! निंदा में अवसर गलती और जत्युवित 
होती है । साहित्य मे अत्युकिति भी एक अछकार माना गया है। ससार को 
चऔषद कर दिया है इन साहित्यदालो ने । वस्तुस्थिति को दिगुना, दस गुना, 
बीस गुना बढाकर बताना, उनके मत से अछ्कार है। तो क्या जो चीज जैसी 
हैं, उसे वैसी ही बताना अपनी नाक कटाने के समान है? क्थाकार और प्रवचन- 
कार की अत्युक्ति का कोई ठिवाना ही नही। एक को सोगुना बढाने का नाभ 
अतिशयोवित है, ऐसी उसकी कोई नाप होती तो अतिभयोवित की वस्तु-स्थिति 
की कल्पना कर सकते | छेकिन यहा तो कोई हिसाव ही नही है। वे एक का 
सौ गुना नही करते बल्कि घून्प वो सौगुना बढाते है । सुनता हू सौ अनत का 
गुणा करने से कोई एक अक आता है, लेकिन यह तो गणितज्ञ ही जानें । 
त्तोसरी बात जो मैं आप लोगो से कहना चाहता हू, बह है सच्चाई | हमारे 
कार्यकर्ताओं में स्थूल अर्थ में सच्चाई है, सूदम अर्थ में नही । अगर मैं किसीसे 
कहू कि तुम्हारे यहा सात बजे आऊगा तो बह पाच ही बजे से मुझे लेने के 
लिए मेरे यहा आकर बैठ जाता है, क्योकि वह जानता है कि इस देझ में 
जो कोई कमी खास ववत आने वा दादा करता है, वह उस वक्‍त आमगा 
ही इसका कोई नियम नही । इसलिए वह पहले से ही आकर बैठ जाता है १ 
सोचता है कि दूमरे के भरोसे काम नहीं बनता । इसलिए हमें हमेशा बिल्कुल 
ठीक बोलना चाहिए। किसी गाववाके से आप कोई काम फरने के लिए कहिए 
तो वह कहेगा, 'जी हा /' छेकिन उसके दिल में बहू काम करना नही होता । 
हमें टालने के लिए जी हा” कह देता है । उसका मतलूब इतना ही रहता है 
कि अब ज्यादा तग न वीजिए । जी हा से उसका मतल्य है कि यहा से 
तशरीफ ले जाइए । उसके “जी हा' मे थोडा अहिसा का भाव होता है, वह 
'आगे बढिए” कहकर आपके दिल को चोट पहुचाना नही चाहता । आपको 
वह ज्यादा तकलीफ नही देना चाहता, इसलिए “जी हा! कहकर जान बचा 
छेता है 
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इसलिए पोई भी बात जो हम देद्ातियों से यराना चाहे, यह उन्हे समझा 
भर देनी चाहिए | उनसे दापथ या ग्रत नही लियाना चाहिए। जब से में 
देहात में गया तबसे विसीसे किसी बात के विषय में वचन ऐने से मुझे घिढ़-री 
होगई है। अगर मुझसे कोई पहे भी कि में यह बात यरूगा तो में उससे 
यही बहूगा, कि “यह तुम्हे जचती है न ? बस, तो इतना माफी है। वचन 
देने वी जरूरत नही । तुमसे हो सवे' तो बरो।” छोगो वो उसकी उपयोगिता 
समझावर सतोय मान लेना चाहिए । पयोकि विसीसे योई घगम करने का 
वचन छेने वे बाद उस काम मो पराने वी जिम्मेदारी हमपर आ जाती है। 
अगर वह अपना बचत पूरा न परे तो हम अप्रत्यक्ष रूप से झूठ बोलने से 
महायता करते है। राजकोट-प्रवरण और बया चीज है ? अगर कोई हमारे 
सामने पिसी विपय में वचन दे दे और किर उसे पूरा न परे तो इसमें हमारा 
भी अध पतन होता है। इसलिए बापू को राजकोट में इतना सारा प्रयास 
करना पडा । इसलिए बचन नियम या ग्रत में किसीको बाधना नही चाहिए 
और अगर क्सीसे वचन लेना ही पडे तो वह वचन अपना समझकर उसे 
पूरा बराने वी सावधानी पहले रखनी चाहिए। उसे पूरा करने में हर तरह 
से मदद करनी चाहिए । सचाई का यह गुण हमारे अदर होना/चाहिए | 
बाइवल में कहा है, “ईदवर की वसम न खाओ ।” आपके दिल में 'हा 
हो तो हा वहिए, और “ता' हो तो ना वहिए। छेविन हमारे यहा तो राम- 
दुहाई भी काफी नही समझी जाती । कोई भी बात तीने बार वचन दिये 
बिना पक्की नहीं मातरी जाती । सिर्फ 'हा' बहने का अर्थ इतना ही है कि 
“आपकी बात समझ में आगई, अब देखेंगे, विचार करेंगे ।” विसी मजबूत 
पत्थर पर एक-दो चोट लगाइए तो उसे पता भी नहीं चलता । दस-पाच 
मारिए, सब वह सोचने रूगता हैं कि शायद कोई व्यायाम कर रहा है। 
पचास चोदें लगाइए तब कही उसे पता चलता है कि “अरे, यह व्यायाम नही 
कर रहा है। यह तो मुझे फोडने जा रहा है।” एक बार 'हा' बहने का कोई 
अर्थ नहीं। दो बार कहने पर वह सोचने छगता हैं कि मैने 'हा' वर दी है । 
और जब तीसरी बार 'हा' कहता है तब उसके ध्यान में आता है कि मैने जान- ५ 
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चूझकर 'हा' कही है। झुछ का जय इतना ही है कि सूक्ष्म दृष्टि से झूठ हमारी 
नस-नस में भिद गया है । इसलिए कार्यकर्त्ताओ को अपने लिए यह नियम बना 
लेना चाहिए वि जो बात करना क्वूक करे उसे करके ही दम ले । इसमें 
तनिक भी गलती न करें। दूसरे से कोई दचन न लें । उस झझट में न पढें । 
अब कार्यकर्ताओं से कार्यकुशल्ता के बारे में दो-एक बातें फहना चाहता 
हू! जब हम कारये करने जाते हैं तो चालू पीढी के वहुत पीछे पडने है। चालू 
पीढी का तो विद्येषण ही 'चाठू' है। वह चलती चीज हैं! उसकी सेवा कीजिए । 
लेकिन उसके पीछे न पडिए। उसके शरीर के समान उसका मन और उसके 
विचार मी एक सादे में दले हुए होते है। जो नई बात कहना हो बह नौजवानो 
से कहनी चाहिए । तश्णो के विचार और विकार दोनो बलवान होत्ते है। इस- 
लिए कुछ छोग उन्हे उच्छूखछ भी कहते है । इसमें सचाई इतनी हो है कि वे 
बलवान्‌ और वैगवान्‌ होते हैं। अगर उनके विचार बलवान हो सकते है तो 
बैराग्य भी जबरवस्त ही राकता है। जैसे-जैसे उम्प् बढती हैँ वैसे-वैसे विका रो का 
शमन होता जाता हूँ। मोटे हिसाब से यह सच है| लेकिन इसका कोई भरोसा 
नही । यह कोई शास्त्र नही हैं । हमारी बात चालू पीढी को अगर जच्े तो 
अच्छा ही है, और न जचे तो भी कोई हानि नही । भावी पीढी को हाथ में 
लेना चाहिए। युवक ही नए-नए कामी में हाथ डालते हे, बूडे नही । विकार 
किस तरह बढते या घटते है, यह में नहीं जानता । लेकिन इतना त्तो 
मानना पटेगा कि बुद्धों की अपेक्षा तरुणों में आशा और हिम्मत ज्यादा 
होती हूँ । 
दूसरी बात यह है कि कार्य शुरू करते ही उसके फल की आशा नही 
करनी चाहिए । पाच-दस साल काम करने पर भी कोई फल नही होता देखकर 
निराश न होना चाहिए | हिंदुस्तान के छोग हजार साल के दूढे है । जब 
किसी भाव में कई नया कार्यकर्त्तो जाता है तो ये सोचते है कि ऐसे तो कई 
देख चुके हैं । साधु-सत्त भी आये और चले यए। नया कार्यकर्त्ता कितने दिन 
टिकेगा, इसके विषय में उन्हें संदेह होता रहता है । अगर एक-दो साल टिक 
गया तो वे सोचते हैं कि शायद टिक भी जाय । अनुभवी समाज है। वह 
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प्रतीक्षा करता रहता है । अगर छोग अपनी या हमारी मृत्यु तक भी राह्‌ 
देखते रहें तो कोई बडी बात नहीं। 
ग्रामवासियों से 'समरस' होने का ठीक-ठोक मतछूव समझना चाहिए । 
उनवा रग हमपर भी चढ़ जाय, इसका नाम उनसे मिलना नही है । इस 
तरह मिलने से तड्ूपता आने लगती है! मेरे मत से समाज के प्रति आदर का 
जितना महत्व हैं उतना परिचय का नहीं ॥ समाज के साथ समरस होने से 
उसका छाम ही होगा, अगर हम ऐसा मानें तो इसमें अहकार है। हम कोई 
पारस्त पत्थर है कि हमारे केवल स्पर्श से समाज वी उन्नति हो जायगी ? केवल 
समाज से समरस होने से काम होगा, यह मानने मे जडता है। रामदास वहते 
है, “मनुष्य वी ज्ञानी और उदासीन होना चाहिए। समुदाय वो हौसछा रखना 
चाहिए, लेकिन अखड और स्थिर होकर एकात सेवन करना चाहिए ।” वे 
बहते हैं कि, “कोई जल्दी नही है । शाति से अखड एकात-सेवन करो ।/ 
एकात-सेवन से आत्म-परीक्षण का मौका मिलता है | छोगो से किस हृद तक 
सपक बढाया जाप, यह ध्यान में आत। है अन्यथा अपना निजी रग ने रहकर 
उसपर द्रुसरे रग चढ़ने लगते है । कार्यकर्त्ता फिर देहातियों वे रग वा ही 
हो जाता है। उसके चित्त में व्यावुलता पैदा होती है और वह ठीब' होती 
है | फिर उसवा जी चाहता है कि विसी वाचनालय या पुस्तवालय की 
दरण छू । एकाध बडे आदमी के पास जाकर बहने ऊगता है कि में दो-घार 
महीने आपवा सत्संग वरना चाहता हू । फिर वे महादेवजी और ये नदी, 
दोनो एक जगह रहने लगते है । वह बहता है, “मैं बडा होकर खराब हुआ। 
अब तू मेरे पास रहता है। इसमें कोई छाम नही ।” इसलिए समाज में रोवा ने 
ही लिए ही जाना चाहिए । बावी का समय स्वाध्याय और आत्म-परीक्षण में 
बिताना चाहिए | आत्म-परीक्षण के बिना उन्नति नहीं हो सकती । 
अपने स्वनन्न समय में हम अपना एवाघ प्रयोग भी करे । यई वार्यकर्त्ता 
कहते हैं, “बया वर, चितन वे लिए समय ही नहीं मिलता। जरा बैठे 
नहीं वि कोई-न-कोई आया नहीं ।” जो आये उससे बोलने में समय 
वबिताना सेवा मही हैं । वार्यकर्त्ता को स्वाध्याय और चितन वे लिए अलग 
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समय रखना चाहिए । एकात-सेवन करना चाहिए | यह भी देहात वी 
सेवा ही है। 
एक बात स्त्रियों के सवध में | स्त्रियों कै छिए कोई काम करने में हम 
अपनी हतक समझते है । पौदार का ही उदाहरण लीजिए । व्याकरण के अनु- 
सार जिसबी गणना पुल्किग में हो सकती है ऐसा एक भो आदमी अपनी धोज़ी 
आप नही फीचता । वाप के कपडे छडकी घोतो है, और भाई के कपड़े बहन को 
धोने पढते है। भा की साडी फोचने में भी हमें दर्म आती है, तो पत्ती की साडी 
धोने की तो बात ही क्या ? अगर बिकट प्रसग आ जाय तो कोई रिह्तेदारिन 
थो देती है। और वह भी न मिले तो पडोसिन यह काम करेगी । अगर बह भी 
न मिले और पत्नी की साड़ी साफ करने का मौका आ ही जाय, तो फिर वहू 
काम द्वाम को, कोई देख न पाय ऐसे इतजाम से, चुपचाप, चोरी से, कर लिया 
जाता हैं| यह हालत है | और मेरा अस्ताव तो इससे विल्कूल उलटा हैं। 
लेकिन अगर आप मेरी बात पर असल करे ठो आगे चलयकर वे स्तिया ही 
आपके कपडे बना देंगी, इसमें तनिक भी दशका नहीं | एक वार में खादी का 
एक स्वावलबन-केंद्र देखने गया । दफ्तर में कोई सत्तर-पचत्तर स्वावरूबी 
खादी-धारियों की तालिका ढगी हुई थी । लेकिन उसमें एक भी सनी नहीं 
थी। यहा जो सभा हुईं उसमे मेरे कहने से खासकर स्तिया भी बुछाई गई 
थी। मैने पूछा, “पहा इतने स्वावऊूवी खादीधारी पुस्प है, तो बया स्त्रियां 
न कातेंगी ?” स्त्रियो ने जवाब दिया, “हम ही तो कातती है ।” तब मैने खुद 
कातनैवाले पुरुषी से हाथ उठाने को कहा ॥ कोई त्तीन-चार हाथ उठे । शेष 
सब स्नियों ढ्ार/ काते गये सूत के जोर पर स्वावलयी थे । इसलिए कहता हू 
कि फ्लिहाल उनके लिए महीन सूत कातिए / आगे चलकर वे ही आपके 
चथडे तैयार कर देंगी ॥ कम-से-क्म खादी-यात्रा में पहनने के लिए एक साडी 
अगर आप उन्हें आप बना दें तो भी में सतोष मान लछूगा | अगर वे वहा 
जआापगी तो कम-से-क्म हमारी बातें उनके कानो तक पहुचेंगी 
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प्रतीक्षा करता रहता हैं। अगर लोग अपनी या हमारी मृत्यु तक भी राह 
देखते रहें तो कोई बडी वात नही। 
ग्रामवासियों से 'समरस' होने का ठीव-ठीक मतलब समझना चाहिए । 
उनका र॒ग हमपर भी चढ जाय, इसका नाम उनसे मिलना नही हैं। इस 
तरह मिलने से तद्रपता आने लगती हैं। मेरे मत से समाज के प्रति आदर का 
जितना महत्व है उतना परिचय का नहीं। समाज के साथ समरस होने से 
उसका छाभ ही होगा, अगर हम ऐसा मानें तो इसमे अहकार है ! हम कोई 
पारस पत्थर है कि' हपारे केवल स्पर्श से समाज वी उन्नति हो जायगी ? केवल 
समाज से समरस होने से काम होगा, यह मानने मे जडता है। रामदास कहते 
है, “भनुष्य वो ज्ञनी और उदासीन होना चाहिए । समुदाय वो हौसला रखना 
चाहिए, छेक्नि अखड और स्थिर होकर एकात सेवन करना चाहिए ।” वे 
बहते हैं कि, “कोई जल्दी नही है । शाति से अखड एकात-सेवन करो ।” 
एकात-सेवन से आत्म-परीक्षण का मौका मिछता है । छोगो से किस हद तक 
सपके बढाया जाय, यह ध्यान में आता है। अन्यथा अपना निजी रग न रहकर 
उसपर दूसरे रग चढने छगते है। कार्यकर्ता फिर देहातियों वे रण वा ही 
हो जाता है। उसके चित्त में व्याकुछुता पैदा होती है और बह ठीक होती 
है । फिर उसवा जी चाहता है कि विसी वाचनालय या पुस्तकालय की 
दरण लू | एकाध बडे आदमी के पास जाकर कहने रूगता हूँ कि मै दो-चार 
महीने आपका सत्सग करना चाहता हू । फ्रि वे महादेवजी और ये नदी, 
दोनो एक जगह रहने लगते है ! वह बहता है, “मैं बडा होकर खराब हुआ। 
अब तू मेरे पास रहता है। इसमें कोई छाम नही ।” इसलिए समाज में सेवा के 
ही लिए ही जाना चाहिए | बाकी का समय स्वाध्याय और आत्म-परीक्षण में 
विताना चाहिए | आत्म-परीक्षण के बिना उन्नति नही हो सकती | 
अपने स्व॒तत्र समय में हम अपना एवाघध प्रयोग भी करें | कई कार्यकर्ता 
बहते हैं, “वया कर, चितन के छिए समय ही नही मिलता | जरा बैठे 
नहीं कि कोई-न-कोई आया नहीं ।/ जो आये उससे बोलने में समय 
बिताना सेवा नही है ! वारय्यंकर्त्ता को स्वाध्याय और चिंतन के लिए अलग 
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समय रखना चाहिए । एकात-सेवत करना चाहिए । यह भी देहात की 
सेवा ही है । 
एक वात स्तियों के सवध में । स्त्रियों कें लिए कोई काम करने में हम 
अपनी हतक समझते हैँ । पौनार का ही उदाहरण छीजिए । व्याकरण के अनु- 
सार जितकी गणना पुल्लिग में हो सकती है ऐसा एक भी जादमी अपनी घोती 
आप नही फोचता ! बाप के कृपडे लडकी घोती है, और भाई के कपडे बहन को 
धोने पडते है। मा को साडी फीचने मे भी हमे शर्म आती है, तो पत्नी की साडी 
धोने की तो बात ही दया ? अगर विकट प्रसग आ जाय तो कोई रिस्तेदारिन 
धो देती हैं। और बह भी न मिले ती पडोसिन यह काम करेगी | अगर वह भी 
ते गिले और पत्नी की साडी साफ करने का मौका आही जाय, तो फिर वहू 
फाम शाम को, कोई देख न पाय ऐसे इतजाम से, चुपचाप, चोरी से, कर छिया 
जाता है। यह हालत है! और मेरा श्रस्ताव ती इससे विल्कूछ उलटा है। 
लेकिन अगर आप मेरी बात पर अमल करें तो आगे चलकर वे स्त्रिया ही 
आपके कपडे बना देंगी, इसमें तनिक भी दका नही । एक यार मेँ खादी का 
एक स्वावलबन-केंद्र देखने गया । दफ्तर में कोई सत्तर-पचत्तर स्वावलबी 
ख़ादी-धारियो की तालिका टगी हुई थी । लेकिन उसमें एक भी स्त्री नहो 
थी। यहा जो सभा हुई उसमें मेरे कहते से खासकर स्त्रिया भी बुछाई गईं 
थी। मैने पूछा, “महा इतने स्वावलबी खादीघारी पुरुष है, तो नया स्थिया 
न का्तेंगी २” स्नियो से जवाब दिया, “हम ही तो कातती है।” तब मैते खुद 
कातनेवाले पुरुषो से हाय उठाने को कहा । कोई तीन-चार हाथ उठे । शोप 
सव स्त्रियों द्वारा काते गये छूत के जीर पर स्वावलवी थे । इसलिए बहता हू 
कि फ्लिहाल उनके लिए महीत मृत कातिए। आगे चलकर ये ही आपरे- 
कपड़े ठेयार कर देगी। कम-से-कम खादो-यात्रा में पहनने के हिए एक साथी 
अगर आप उन्हें आप बना दें तो भी में सतोप मान लूगा। अगर वे वहा 
आपमी तो क्म-से-कम हमारी बातें उनके कानो तक्‌ पहुंचेगी । 
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४ ४१ 
चरखे का सहचारी भाव 


धुराने जमाने की वात है। एक सत्य-ववता, विशुद्धमना साथु बन में तप 
करते थे । उनके छात तप के प्रभाव से वहा के पशु-पक्षी आपसी बैर-भाव भूल 
गए ये, जिससे बन-का-वन एक आश्रम-जैसा बन गया था । जिस तप के बल से 
बन-केसरी का स्वभाव बदल जाय उससे इद्र का सिहासन डोठने लगे तो इसमे 
क्या आइचर्य है ?इद्र ने उस साधु का तप भग करना तय किया। हाथ में तल- 
बार ले योद्धा का भेस बना वह साधु के पास आये और बिनती करने छगे-- 
“बया आप मेरी यह तलवार कृपा करके अपने पास धरोहर की भाति रख 
छेगे २” न जाने साधु ने वया सोचकर उसकी विनती मान ली । इद्र चले गए। 
साधु ने धरोहर सभालकर रखने की जिम्मेवारी छी थो, वह दिन-रात्त 
तलवार अपने साथ रखने छगे। देव-पूजा के लिए पृष्प जादि छेने जाते तो भी 
तलवार साथ होती । आरभ मे उन्होने विश्वास के नाते तलवार अपनाई थी, 
धीरे-धीरे तलवार पर उनका विश्वास जमता गया। तलवार नित्य साथ 
रखते-रखते तपस्या से श्रद्धा जाती रही ) यह बात उनके ध्यान मे भी म आई। 
साधु क्र हो गया, इद्र वा सिंहासन स्थिर और निर्भय होगया और वन के 
हरिण डर के मारे कापने लगे। 
रामचद्रजी दडक वन में घूमते समय उनके हाथो कही हिंसा मे हो 
जाय, इस विचार से यह सुदर कथा सीताजी ने उनसे कही थी। हर वस्तु के 
भाथ उसका सहचारी भाव आता ही है । इस कथा का इतना ही भाव है । 
जैसे सूर्य के समीप उसकी किरण बैसे ही वस्तु के समीप उसका सहचारी भाव 
होता है। 
हम फहते हैं चरखे का सर्वत्र प्रचार हो जाय तो स्वराज्य मिला ही 
समझिए। इसका गतछ़ब बहुतो की समझ में नही आता | कारण, चरखे के 
सहचारी भाव उनके ध्यान में नही आते । घर में एक चरखा आते ही अपने 
साथ कितनी भावनाए छाता है, यह हम नही जानते। बिजली की भाति गारा 


चरणे का सहचारी भाव श्ग्पू 


वातावरण पलभर में बदल जाता है। राजा के बाहर निकलने पर हम कहते 
हैं-“-/राजा वी सवारी निकछी है ।” चरखा घर के भीतर आया तो चरले 
की सवारी भीतर आती है। इस सवारी में कौन-कौन से सरदार शामिल होते 
है, इसपर विचार करें तो 'चरणखे से स्वराज्य' का रहस्य समझ में आजाय ! 
थोडे दिन हुए एक धनिक सज्जन ने, जिन्होने काग्रेस के तियमानुसार 
हाल में ही चरखा कातना शुरू किया था, चरखें के विषय में अपना यह अनुभव 
बताया था : “पहले मेरे मन में चाहे जैसे-तैसे व्यर्थ विचार आया करते थे। 
चरखा कातना शुरू करने पर-यह वात अपने-आप वद होगई। बीच मे एक 
बार जी में आया कि बडे छोग मोटर रखते है, मै भी एक मोटर ले लू। पर 
तुरत ही यह विचार हुआ कि एक ओर चरखा और दूसरी ओर मोटर के पीछे 
मेरा पैसा विदेश जाय, यह ठीक नही । मोटर के बिना मेरा कोई काम अटफा 
भी नहीं है। यह अनुभव एक-दो का नही, वहुतो का है । चरखे के सहचारी 
भावो में गरीबो के प्रति सहानुभूति, गरीबी की वद्र और उसमे ही रम मानना 
एक महत्वपूर्ण भाव हैं। गरीब और अमीर में एकता छाने की सामथ्यं जितनी 
चरखे में है उतती और किसी चीज में नही । ; 
गरीब और अमीर का झगडा सारी दुनिया को परेशान कर रहा है । 
इसे मिटाने को शक्ति अकेले चरखे में ही है । गरीब-अमीर एक हो जाय॑ तो 
स्वराज्य मिलते कितनी देर ? न्ध 
आज अपने समाज के, अधा मजदूर, छगडा पहित, ये दो भाग होगमे 
है । सुशिक्षितों में स्वराज्य की भावना हैँ, पर कार्य करने की शावित नहीं । 
अशिक्षितो में काये करने की शवितत है तो भावना नही अधे और छगडे की इस 
जोड़ी को जीडने की कला केवल चरखे में है। यो तो चरखा: एक सीधी-सादी-सी 
चीज दिखाई देता है । और है भी वह ऐसी ही। पर इस सोची-सी वस्तु के 
लिए भी बढई, लुहार, चमार आदि के चरणों में बैटना पडता है र न्ड ४; 
छोटे भाई को नैने एक बढई के पास काम सीसने को रखा था। है रूप अपने 
बढ़ई बड़े अदव से सिखाता बताठा था, पर चोडे दिन बाद कल 
होगया कि मेरा शिप्य और बातो में बाहे विह्ान्‌ हो पर इस काम में मूर्े है। 


२०६ विनोबा फे विचार 


फ़छत एक दिन धमकावर बोला “इतना बताया तो भी 'तू नही समझता?” 
शुरू-शुरू में वह 'तुम” कहता था। छेविन उम्र छोटी होते हुए भी जब उसवे 
मुह से 'तू” निकल पडा तो मुझे आनद हुआ। जान पडा स्वराज्य पास आ 
गया हू । एवं बार मैं चरखा कात रहा था, एक ढेड बुनकर मुझसे मिलते 
आया। (यह सयोग भी चरखे के आदोलन के बिना नही आता |) मैं कातते- 
कातते उसके साथ बाते करता जाता था। तकुए में छुछ दोष था, जिससे अच्छा 
कातते नही बनता था । उस ढेड के' घ्यान मे तुरत यह बात आगई थी और 
क्या दोप हैं, यह उसने मुझे बताया । मुझ जैसे विद्वान! को सिखाने मे 
उसको कितना आनद आया होगा और हम एक दूसरे के कितने पास आगे 
होगे ! सुशिक्षित और अशिक्षित एक हो जाय तो स्वराज्य वयो न मिले ? 
आज हिंदू-मुसछमानो के झगडा का प्रइन वडा विकट होगया है। मैं 
समझता हू कि इसे हल करने की दावित भी केवल चरखे में ही है। प्रत्येव' 
भदिर ओर मसजिद मे चरखे का प्रवेश होजाय तो सब झगडे सत्म हो जाय । 
अवश्य ही, आज की परिस्थिति में ऐसा होने के लिए भी दूसरी क्तिनी ही 
वस्तुओ की सहायता दरकार होगी । लेकिन चरखा बातनेवाला फोई भी 
हिंदू या मुसलमान एक दूसरे का सिर तोडने को कभी तैयार न होगा, यह 
बात पवक्‍की हैं! जिस तरह तलवार को साथ रखते-रखते मनुष्य हिंसक वन 
जाता है उसी तरह वह चरखे के साथ से द्ात बन जाता हैँ। शाति या भहिंसा 
ही चरखे का सहचारी भाव है। समाज मे जाति स्थापित हो और उससे' 
हिंदु-मुस्लिम झगडो का अत हो जाय तो स्वराज्य वयो न मिले २ 
चरखे के सहचारी भावों के यथार्थ स्वरूप का वर्णन मही विया णा 
सकता । और किया भी जाय तो केवल पढकर वह समझा नही जा सकता। 
उसके लिए तो खुद चरले से हो दोस्ती करनी होगी। दोस्ती पवकी होते ही 
चरखा खुद ही अपने सब रहस्य बता देता है। उसकी रागीत-मधघुर-वाणी एफ 
बार कान में पडी कि सारी कुशकाए मिटी समझिए। इसलिए यह छेस पूरा 
करने के पचड़े में न पडकर, उसका वाकी हिस्सा पाठक घरजे में से कात में। 
उनसे इतनी प्रार्थना करवे मैं यही विश्राम छेता हू । 


सारे धर्म भगवान्‌ के चरण हूँ ३२०७ 
४ डर : 
सारे धर्म भगवान्‌ के चरण हें 


पिछले दिनो वबई में इस्लाम के एक अध्येता श्री मुहम्मदअछी का 
“कुरान के अध्ययन! पर एक भाषण हुआ था। उसमे उन्होने जो विचार प्रकट 
किये थे, वैसे आजकल के असहिष्णु युग में वहुत कम सुनाई देते हू । 
उन्होंने कहा, “कुरान के उपदेश के सबंघ में हिंदुओं या ईसाइयो के 
दिलो में होनेबवाली विपरीत भावनाओं की जिम्मेदारी मुसलमानों को हैँ । 
परघर्मो के विषय में जो वृत्ति कुरान की मानी जाती है, उसके लिए बस्तुव 
कुरान जिम्मेदार नहीं है, वह्कि वे चद मुसलमान है जो कुरान के उपदेद्य के 
खिलाफ आचरण कर रहे है। कुरान का उचित रीति से अध्ययन करने से 
विदित होगा कि कुरान की रू से जहा-जहा ईश्वर-शरणता हैं, वहा-बहा 
इस्लाम है । मैं खुद कसी समय नास्तिक और ऊपरी--अर्थात्‌ हिंदू- 
विरोधी या ईसाई-विरोधी के अर्भ में--भुरा्मान था । पर कुरान पढने पर 
इस्लाम का असली अर्थ मेरी समझ में आगया और आज मे एक सच्चे हिंदु या 
सच्चे ईसाई को असलो मुसलमान समझ सकता हू ।” 
यह दप्टि शुद्ध है। सच्चे हिंदू में मुसलमान हैं और सच्चे मुसलमातों में 
हिंदू हैं। हममें पहचाननेभर की दाबित होनी चाहिए। विदूठल का उपासक 
वबिटूठल की उपासना कभी नही छोडेगा वह जन्मभर विदूठछ का ही 
उपासक रहेगा । छेकित वह राम की उपासना का विरोध ने करेगा। बह 
विदुठल में भी राम देख सकता हैं। यही बात रामोपासक पर लागू हैं। उसे 
राम की मूज्ति में विट्ठल के दर्शन होते है ? १ 
धर्माचरण एक उपासना हैं । उपासना में विरोध नी गुजायश नही । जैसे 
“राम' और 'बिदूठल' एक ही परमेश्वर की मूत्तिया है, और इसछिए उनमें 


* तुलसोदासजो ने कहा नहों हँ--सोर मुकुंद कदि फाछनो, से बने 
हो नाथ तुलसी मस्तक तब नमे धनुष बाण लो हस्यवा 


र२०ग्८ विनोया के विचार 


विशिष्टता होते हुए भी उनका विरोध नही है, वैसे ही हिंदू-धर्म, भुस्लिम- 
धर्म इत्यादि एप ही सत्य धर्म की मूत्तिया हैं, इसलिए उनमें विशिष्टता होने 
हुए भी विरोध नही है। जो ऐसा देखता है वही वास्तव में देखता है। 

रामकृष्ण परमहस ने शिक्ष-भिन्त धर्मों की साधना स्वय करके सब 
धर्मों वी एकरूपता प्रत्यक्ष कर ठी । तुकाराम ने अपनी उपासना के सिवा दूसरे 
विसीकी उपासना न करते हुए भी स़तारी उपासनाओ की एक-बाबयता जान 
ली। जो स्वधर्म वा निप्ठा से आचरण करेगा, उसे स्वभावत ही दूसरे धर्मो के 
लिए आदर रहेगा। जिसे पर-धर्म के लिए अनादर हो उसके बारे मे समझ 
छीजिए कि वह स्वधर्म वा आचरण नही बरता । रे 

धर्म का रहस्य जानते के छिए त तो कु राव पढने की जछरत है, न पुराण 
पढ़ने वी. सारे धर्म भगवान बे चरण हूँ. इतनी एवं बात जान लेता वस है। 


